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लेखक की बात 


आज की दुनिया अनेक विषमताओ ओर समस्याओं से पीडित है । 
इनके निराकरण के लिए कई तरह के हल सुझाये जा रहे हे, कई तरह 
फी विचार-घाराएं हमारे सामने हु । समाजवाद, साम्यवाद, फासिस्टवाद 
इत्यादि अनेक राजनीतिक और आशिक प्रवत्तियों में परस्पर संघर्ष है । 
व्यक्ति और समाज में, वर्ग-वर्ग में सघय हैँ । जीवन की जटिलताएँ 
बढती जा रही हूं और ज्यो-ज्यो इनके हुछ के लिए नये-तर्य वादों का 
जन्म होता जाता है त्यो-त्यो रोग बढ़ता ही जाता हैँ । 
इस विषमता और सघर्ष के बीच, जब मानवता का मानस-क्षितिज 
अन्धकार और बादलों से पूर्ण हैं, जब उसके मार्ग में काँटो का जाल 
विछा है, जब मनुष्प का मन शिथिल, उसका नैतिक बल विस्मृत और 
आध्यात्मिकता मूच्छित हैँ तब गाघीजी एक नई आशा की ज्योति लेकर 
हमारे वीच भाये है| में यह दावा नहीं करता कि उनके सिद्धान्त हो 
एक मात्र सत्य है पर इतना जानता हूँ कि वे जीवन की सर्वागीण समृद्धि 
के लिए सबसे अधिक उपयुक्त हैँ क्योकि उनमें और सव विचार-पद्धतियो 
के श्रेष्ठ अश ले लिये गये हे । ओर उनके साथ सब विचार-पद्ध तियाँ 
जी सकती है ! 


गाधीदशन जीवन का जियात्मक विज्ञान हैं। वह प्रतिक्षण परीक्षण, 
परिष्करण, समन्वय और साधना से पुष्ट होता जा रहा हैँ । वह सत्य 
की एक जीवित और प्रगतिशील प्रवृत्ति हैँ। वह प्रयोग की अवस्या में 
हैं। इसलिए बहू अन्तिस सत्य पाने का दावा नहीं करता पर उसमें जो 
पाया तथा अनुभव किया हैँ वह भारत और समस्त विद्वव की दृष्टि से 
अत्यन्त महत्वपूर्ण हे। समाजवाद से कम महत्वपूर्ण नहीं--विस्तृत्ति के 
रयाल से भी और गहराई की दृष्टि से भी । इसलिए समय भा गया हैं 
कि हमारे समाजश्ञास्त्री हसपर गस्भीरतापूर्वक विचार करे और इसका 
वज्ञानिक विवेचन एवं अध्ययन्त करे । 

इस दिशा में यह एक छोटा-सा प्रयत्व है । गाधी-दर्शन का प्रमाणिक 
लेखक या तत्त्ववेत्ता बनने का मेरा दावा नहीं हु--शायद आचरण और 


योग्यता भी नहीं हे पर से उत्तका एक नम्र विद्यार्यी होने का दावा 
अवदय करता हूं। 


इस पुस्तक में बहुत गहराई में, तात्विक विवेचन पर, मे नहीं गया 
हूँ । हिन्दी पाठक गाघीजी के विचारो के सम्बन्ध में बहुत कम जाग्रत 
और ग्रहणशील हूँ। इसलिए उसे उनके सिद्धान्तों की रूप-रेखा का 
परिचय करा देना भर मेरा उद्देश्य है और चूँकि थे लेख समय-समय पत्र- 
पत्रिकाओं के लिए लिखे जाते रहे है इसलिए उनकी कैली को जान- 
वूझ्कर ऐसा रुप दिया गया है कि लोगो को समझने में कठिनाई न हो । 
इसीलिए कहीं-कहों कुछ ज्यादा विस्तार है और आवचब्यक अशों को 
स्पष्ट करने के लिए कहाँ-कहीं पुनरक्ति भी है । गाधी-दर्शन का विस्तृत्त 
वेज्ञानिक विवेचन तथा तुलनात्मक व्यार्या करते हुए एक बडा प्रन्य 
लिसने का मेरा इरादा है पर वह कब पुरा होगा, इसे अमी से कहना 
सरल नहीं हैँ । 

यह गावीबाद की कोई प्रामाणिक व्याएया है, यह दावा करना 


दल 


सम्भव नहीं । इतना ही/कि भरसक इसमें कोई बात गाधीजी के विचारो 
को तोडमरोडकर नहीं (लिखी गई है । मेरी बडी इच्छा थी दा ० बापू 
इन लेसो फो एक बार प लेते पर उनपर काम का जो थोस है उसे 
देखते हुए फिलहाल यहु सेम्भव नहीं है । १९३३ ई० में 24 वाप्‌ के 
साथ था तब शुरु के ३-४ लेस मेने उन्हें पहने को दिये“ । कठिनाई 
से समय निकालकर उन्होंने थोडा देखो भी पर भंग वह देस न सके । 


एक बात और । गाधीज्ञी के बहुत से अनुघायी गाधीवाद शब्द का 
प्रयोग बहुत अच्छा नहों समझसे | यह ठीक हैँ कि गाधी-दर्शन किसी बाद 
में बंधकर नहीं रह सकता। क्योकि वह सम्पूर्ण जीवन का सर्वाय्ीण 
विज्ञान हैं। स्वय गांधीजी भी इसे पसन्द नहीं करते पर जब यह शब्द 
निकला हूँ तो मुझे उत्तमें कोई विशेष आपत्ति योग्य बात नहीं मालूम 
होती । नाम का झगडा व्यर्थ हँ--असलो प्रइन यह हैँ कि उससे हम 
क्या अर्य और तात्पर्य प्रहूण करते हैं । यदि गाधीवाद द्वाब्द 'सर्वोदिय 
फे अर्थ में लिया जाता हैँ तो इसमें आपत्ति की कोई बात नहों | यदि 
यह गृटवन्दी का सूचक हो तो अवश्य बुरा हैँ। गाधीवाद का साधारण 
अर्य व्यक्षित तथा समाज के हित का वह दर्शन एवं विज्ञान हैं जिसके 
प्रधान पुरस्कर्ता और प्रयोगकर्ता गाधीजी हूँ । 

मेरी इच्छा हैं कि देश में गाधीजी के विचार, तथा युद्ध नीति का 
गम्भीर अध्ययन करनेवाले छोट-छोटे मण्डलो की स्थापना हो | इस 
दिशा में यह एक सकेत मात्र हू । 

पु० राजेन्द्र वाद्‌ की मु्त पर सहज ही कृपा हैँ। उन्होने कृपा करके, 
एक तरफ बीमारी और दृत्तरी तरफ कामो के बोझ--इन दो चक्कियो 
में पिसते हुए भी समय निकालकर भूमिका लिख दी है। उनके प्रति 
शाब्दिक आभार-प्रदर्शन करके में अपने हृदय से उन भावों को बाहर 
नहीं करना चाहूंगा जो उनके प्रति वहाँ मौजूद है । 


ै 
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आदरणीय काका साहब तथा अन्य मित्रो का भी मे आभारोी हूँ 
जिन्होने प्रावकथन लिखने तथा सम्मतियाँ देने की कृपा की हु । 


दिल्ली । 
१४-२-२९ 


हरिजन कालोनी, 
| श्री रामनाथ सुमन 
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भूमिका 


महात्मा गाधीजी ने अपने विचारों को, वीज रुप मे, 'हिन्द-स्वराज्य' 
में आज से ३० बरस पहले लिख छोडा था। उस दिन से आज तक 
उन्होंने उन मूल सिद्धान्तो के आधार पर ही दक्षिण अफ्रीका और भारत- 
वर्ष में अपने राजनीतिक और सामाजिक आन्दोलन को चलाया हैँ । जब 
१९१५ ई० में वह भारत लौटे, उनके सम्बन्ध में भारतीयों को कुछ 
दक्षिण अफ्रोका के सत्याग्रह के कारण ज्ञान तो था पर वह बहुत ही थोडा 
था और उनके सिद्धान्तो को, उस समय, थायद ही किसी ने समझा हो । 
उस समय से भाज तक उन्होंने निरन्तर इस बात का प्रयत्न किया हैँ कि 
जनता उन पिद्धान्ती को केवल वीद्धिक रूप में समझे ही नहीं पर उनपर 
अमल भी करे और वेयक्तिक तथा सामाजिक और सामूहिक जीवन में 
उन्हे कार्यान्वित करे । उन सिद्धान्तो का मूल सत्य भौर अहिंसा है या यो 
कहिए कि अन्तिम विश्लेपण में सत्य ही हैँ । उसी को जीवन के सामने 
आने वाली प्रत्येक समस्या के हल करने में उन्होंने अपनी कुजी और 
कसौटी बना रखा है । कुजी वह इस प्रकार से है कि उसीसे सब का हल 
निकलता हैं और कसौटी इसलिए कि कोई भी हल कितना ही सुन्दर 
क्यो न ही, यदि वह इस कसौटी पर कसने के वाद स्तरा न निकला तो 
वह (हल) निकम्मा है । 

गाघीजी ने अपने विचारों को लेखों और व्याख्यानों द्वारा ससार को 
बताया है । उससे भी अधिक अपने जीवन में उनका ज्वलन्त उदाहरण 
उपस्थित करके मसार को चकित कर दिया है । 

पू० गाधीजी के विचार सर्व-व्यापी है । जीवन के किसी भी अग वा 
अथ को वे अछ्ता नही छोडतें। समाज के सुधार के लिए, व्यक्ति के 
उद्धार के लिये, वे समान रूप से उपयोगी होते है । भारतवर्ष जैसे एक 
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ख्थु 


महाद्वीप को राजनीतिक दासता से निकालने में वे उतने ही कारगर 
साबित होते है जितना घर के एक रोते हुए छोटे बच्चे को जात करने 
में | जीवन के जिस अग को लीजिए, उसकी समस्याओं पर गाधीजी ने 
कुछ-न-कुछ रोशनी डाली है--कुछ-न-कुछ वतराया है । गावीजी से एक 
समय किसी ने कहा था कि आप अपने विचारों को एक पुस्तक रूप मे 
लिख डाले ताकि दूसरों को उनके अध्ययन में सुविवा हो । अन्य विचा- 
रको ओर परिवर्तको ने पुस्तको में विचारों के छेसवद्ध करके आने वाली 
पीढियो के लिए सुविधा कर दी हैँ । उन पुस्तकों द्वारा उन विचारो का 
प्रचार हुआ हूँ और ससार ने उनके चले जाने के बाद भी, अध्ययन द्वारा 
उनसे लाभ उठाया है और कही-कही उन्हें कार्यान्वित भी किया है। 
गाधीजी ने उत्तर दिया कि उनका भास्तिष्क इस प्रकार से काम नहीं 
करता । जैसे-जैसे प्रशत सामने आते गये हे उनको हल करने मे काम मे 
लाकर ही उन्होने अपन सिद्दान्तो को जाँचा है और जैमे-जैसे नये-नये 
प्रश्न सामने आते हं--नयी स्थिति उपस्थित होती है--उन सिद्धास्तों के 
भाप से तौलकर वह उत्तर निकारूते है और कार्यक्रम निश्चित करते हे । 
इसलिए केवल पुस्तकीय ज्ञान के ₹प में वह कुछ लिख छोडने में असमर्थ 
है तथापि जो छोग उनके लेसो को पढा करते है, उनके भाषणों को सुना 
करते है, वे जानते हैँ कि उतका कार्यक्रम कुछ क्षणिक परिस्थिति के 
आधार पर निर्मित नही होता है और छोटे-से-छोटे काम में भी बह सिद्धात 
उसी रूप से पिरोया होता है जैसे माला की मणियों के भीतर सूत । 
गाधीजी ते जितना लिखा है उतना बहत कम लोगो ने छिखा होगा 
प्राय २०-२५ वरसी से प्रति सप्ताह कुछ-न-कुछ नया वह बराबर लिखते 
ही आ रहे है । अगर वह एक पुस्तक रूप में अपने विचारो को छिस देने 
में असमर्थता बताते है तो इसका यह अर्थ नही है कि उतके विचारो को इस 
अ्रकार पुस्तकाकार एकत्र नहीं किया जा सकता । उन्होने सभी प्रश्नों पर 
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कुछ-न-कुछ लिखा है। कभी-कभी किसी एक विषय को लेकर प्रचारार्य 
बहुत दिनो तक बहुत ऊूछ लिखते रहे हैँ । उस विपय की वहुत--कुछ छात- 
वीन लेखो और टिप्पणियों द्वारा की गई है। क्सी-किसी विपय पर 
केवल सूत्र रूप में ही उन्होंने कही-त-कही कुछ लिख या कहे छोड़ा हूँ । 
अगर चह स्वय पुस्तक रूप में विषय-क्रम से अपने विचारों को इकट्ठा 
करना पसन्द नही करते तो यह दूसरों का काम है कि वे उनके लेखों के 
आधार पर ऐसी पुस्तक तेयार कर देवे । 
मेने अनुभव किया है कि गावीजी के विचार साप्ताहिक पत्नो के 
पन्नों में बिखरे रहने के कारण जिज्ासुओं को एकत्र उपलब्ध नहीं होते 
और बहनेरे लोग इतना कष्ट नही उठाना चाहते कि साप्ताहिको के पुराने 
पत्नो को उलट कर किसी विपय पर उनके विचारों की जानकारी हासिल 
करे। दूसरे विचारको के विचार छोटी और बडी पुस्तको द्वारा सुलभ 
है । माज समाजवाद का प्रचार जोरों से हो रहा हैं। उसका एक बहुत 
वडा कारण यह हैं कि वह आसानी से लोगो को एकत्र पुस्तकाकार--- 
छोटी-वडी पुस्तकों के रूप मे--मिल जाता है। प्रारम्भिक पुस्तके, जिनमे 
केवल यूत्र रूप में वाते बता दी गई है वैसे हीं मिल सकती हैँ जैसे उच्च 
कोटि की गवेपणापूर्ण पुस्तके मिलती है) गाधीजी के विचार इस प्रकार 
सहज में उपलब्ध नहीं होते । अगर किसी से पुछा जाय कि समाजवाद 
के मम्वन्ध में में कुछ जानना चाहता हू, आप कुछ पुस्तकों के नाम चता- 
इए तो जो कुछ भी 3उए विपय का ज्ञान रखता है वह अविलम्ब ऐसी 
पुस्तकों की फेहरिस्त दे देगा जिनको आप आसानी से पा सकते है । और 
वे प्राय सभी भाषाओ में है । इसी प्रकार गाघी तत्त्व के सम्बन्ध में आप 
जानना चाहे तो आपको बहुत थोड़े ही ग्रन्यो के नाम मिलेगे और वे भी 
पूर्ण नही होगे क्योकि किसी एक स्थान में सभी विपयो का वैज्ञानिक रूप 
से विचार करके कोई ग्रन्थ नही लिखा गया है । जो ग्रन्थ हे वे एकागी 
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है--किसी एक विपय को लेकर ही लिखे गये है । पर ऐसा होते हुए भी 
यह कहना ठीक नही होगा कि गावीजी के सिद्धान्त सर्वव्यापी नही है ! 
गाधीजी के छेखो में तो ससार वी, और विशेषकर के भारतवर्ष को, 
सभी समस्याओं पर गभीर विचार किया गया है । खेतो में वन्दर फसल 
बरबाद करते हैँ, शहर मे कुत्ते लोगों को कष्ट पहुँचादे है, यह कंसे रोका 
जा सकता है। अगर इन तुच्छ विषयो पर विचार किया गया हैं और 
गभी रता-पूर्वक सिद्धान्त को सामने रखते हुए विचार किया गया हैं तो 
ससार की बडी-से-वडी जटिल समस्याओ पर, भारतवर्ष की आज़ादी 
प्राप्त करने और गरीबी दूर करने के मसले पर भी उसी गहराई और 
दूरन्देशी से सोचा गया हैं । अगर हम केवल उन विपयो का दिग्दशन 
मात्र कर देवे जिन पर उन्होने लिखा है तो मालम द्वो जायगा कि उन्होने 
किसी विषय को अछूता नहीं छोडा है । सभी विपयो पर उनको कुछ-न- 
कुछ कहना हैँ और वह जो कहते हूँ वह अनोखा है, सैद्धान्तिक कसौटी 
पर कसा हुआ हैँ और समाज और ससार के लिए हितकर हैं। सव 
कुछ विचार करने के बाद सुलभ-साध्य भी है । जो जितना गहरा उत- 
रना चाहता है उसके लिए उतने गहरे जाने की जगह है और जो श्रद्धा- 
पूवंक थीडे में ही वात मान लेने को तैयार है उसके लिए सीधा-सादा 
नुस्खा भी हैं। आज इस वात की ज़रूरत है कि उनके विचार लोगों के 
सामने मनोरजक बोर गभीर दोनो प्रकार की भाषा में आते रहे और 
अगर हो सके तो छात्रों के लिए जिस तरह पाठ्य पुस्तके लिखी जाती है 
उस तरह पाठ्य पुस्तक के रुप में भी उपस्थित किये जायें। हम इस वात 
को मानते है कि अगर विचारो मे सत्य की मात्रा है और वही उनके 
जीवन का आधार वन सकता हैँ तो अगर वे तितर-वितर भी रहेगे तो 
ससार से उठ जानेवाले नहीं है । और अगर उनमे सत्य नही है, तत्त्व 
नही है तो सुन्दर-से-सुन्दर जामा पहनाकर भी उनको कोई दीर्घजीवी 


नही वना सकता | गाधीजी के विचारो में वह सच्चा जीवन हैं जो उनको 
अमर बनाकर रकखेगा। तो भी उनका प्रचार तो लोगो में होना ही 
चाहिए भर आज जो साधन उपलब्ध हे उनका उपयोग न करना भी 
चतुराई या व॒द्धिमानी नही हैं । इसलिए उनको सहज और सुगम रीति 
से उपलब्ध वनाना हमारा कतंव्य हैँ । इस ओर कुछ लोगो का ध्यान भी 
अब जा रहा हैं । 

श्री रामनाथ सुमन' जी हिन्दी के एक प्रौढ और विचारशील लेखक 
हैं । गाधीजी के विचारो का इन्होने गभ्भीरता-पूर्वक अध्ययन किया है । 
उनके अनुसार अपने जीवन को भी गढ़ने का प्रयत्न किया हैं) इनके लेख 
सुन्दर और मनोग्राही होते हैं। विचारों को लेखबद्ध करके यह हिन्दी 
साहित्य के महत्त्वपूर्ण अग की पूर्ति करने का प्रयत्व कर रहे है। में आशा 
करता हूँ कि गाधीजी के विचारो और सिद्धान्तों को जनता में पहुँचाने 
में यह समर्थ होगे । और जो लोग उनसे वैज्ञानिक और शास्त्रीय परिचय 
करना चाहते हे उनके लिए सुमनजी के लेखो में काफी सहायता मिलेगी 


हरिजन कालोनी, दिल्‍ली | --राजेन्द्रप्साद 
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पाक्रथषत 


गांधीजी के विचार और गाधीजी का कार्यक्रम जीवन के हर एक 
पहट को स्पर्ण करते है । समाजवाद, साम्यवाद, पूंजीवाद, साम्राज्यवाद 
आदि नये वादो के साथ गावबीजी के विचार भर कार्यक्रम को भी अब 
लोग गाधीवाद कहने लगे हे । स्व॒य गाबीजी ने अनेक बार साफ इल्कार 
कर दिया है कि में कोई नया सिद्धान्त लेकर आया नहीं हू । हमारे देश 
में प्राचीन काछ में जो सस्कृति चछी आई हैँ उसी का मथशुद्र और 
परिवद्धित स्वरूप जनता में फैछा में देखना चाहता हूँ | जो चीज हमारे 
पास परम्परा से आई है और जो कल तक जीवित थी उसीको में फिर 
में सजीवन करना चाहता हूँ ।जो सिद्धान्त व्यक्तिगत जीवन में और 
कौटुम्बिक जीवन में पाले जाते है उन्ही का व्यवह्वार राष्ट्रीय और अन्त- 
संष्ट्रीय जीवन में भी किया जाय और उसीमे हमारा श्रेय है, यही में 
कहता भाया हूँ 
गाघीजी का कथन पूर्णतया सत्य होते हुए भी उसमें ऐसी कुछ एक 
नई चीज़ है जिसका हमे, उन्हीं के पास से नया दर्णन हुआ है। उन्होंने 
भले ही ये सव बाते हिन्दुस्तान की आबोहवा में मे और हिन्दुस्तान की 
सम्यता से प्राप्त की हो किन्तु हमने तो गाधीजी के पास से ही ये चीजे 
ली है । इसलिए हम उसे वाद न कहकर दर्शन ही कहेगे | गावीमत या 
गावी-दर्शन के लिए दूसरा कोई लाक्षणिक नाम हम दे सकते तो भायद 
अच्छा होता । किन्तु गांधीजी की दी हुई दृष्टि इतनी भेदक और सर्वव्यापी 
हैं कि उसे गाधी-दर्शन कहने से ही उसका सच्चा बोध होगा । 
ग़ाधीमत का प्रचार मुख्यतया गावीजी के व्यास्यान, छेसन, सभापण 
और पत्र-व्यवहार के द्वारा ही हुआ हैँ | इसमे भी अधिक उनके प्रत्यक्ष 
कार्ये-द्वारा | देश में जो हजारो देश-सेवको का एक नया वर्ग पैदा हुआ 


हैं उसने अपनी शक्ति के अनसार गाधीमत के प्रचार के लिए कम मेहनत 
नही की है किन्तु अक्सर पाया गया है कि उसके द्वारा गाधीमत का जितना 
प्रचार हुआ है उतनी उसकी शुद्धि नहीं संभाली गई है । और अब तो 
देश में और भी अनेक वाद और मत पैदा हुए हैँ। अख़बार वाले तो 
सामान्यतया मतनिप्ठा की अपेक्षा छोकनिष्ठा की तरफ ही अधिक ध्यान 
देते हैं । जिस समय जिस मत का बोलवाला हो, उसीकी प्रतिध्वनि 
सीचते रहना यही सामान्य देमिक, साभाहिक, मासिक आदि नियत- 
कालिको का रूढ घर्म है । हमारा वृत्त-विवेचन इससे आगे बढा नहीं है । 
स्वय गाघीजी कहते हे कि मेरे विचारों का विस्तार प्रा-पूरा में 
स्वयू भी नही जानता हूँ । जीवन में मेरे सत्य के प्रयोग नित्य नये-नये 
चलते ही. रहते है और सत्यनारायण का नया-तया दर्शन में करता हीं 
जाता हूँ । गाधी-दर्शन अभी पूर्ण रूप में प्रकट नहीं हुआ है और इसीलिए 
उसका विकास भी अभी तक कुष्ठित नहीं हुआ है । 
एक वात स्पष्ट हे । केवल तकंबुद्धि से अथवा बौद्धिक विलास से 
गाधीमत को सम्पृर्णतया कोई नही समझ सकता । गाबीमत कोई ताकिक 
मत-विस्तार नहीं है। वह एक जीवन-दर्शन है । वहुर्पी जीवन मे जंसे 
एक ही आत्मा अनुस्युत--पिरोया हुआ--रहता है उसी तरह से गाधीजी 
के दर्शन मे सत्य--अहिसा की तपस्था सर्वत्र विराजमान हैँ | इनके 
साधन बिना गाधी सिद्धान्त को सामान्य मनुष्य केवल बौद्धिक कसरत से 
खोल नही सकता है । 
हमारे देश में गाधीजी के तिद्वान्त के अनुसार विच्यर करने वाले, 
कार्य करनेवाले और लिखनेवाले थोडे लोग है । लेकिन किसी ने भी 
गाधीमत की सशस्त्र चर्चा सामोपाग नही की हैँ । किन्तु जब परदेश की 
तरफ देखते है तो दिखाई पडता है कि वहाँ के जागरूक विद्वानों ने, वृत्त- 
विवेचको ने, और समाजशास्त्रियों ने गाधीतत्त्व की चर्चा बडे उत्साह से 


ले २ है 


शुरू कर दी है| गाधीमत--मीमासा हमारी देशी भाषा में जितनी मिल 
सकती हैं उससे भी अधिक अग्रेज़ी में मिल सकती है, यह आश्चर्य की, 
दुख की, उठ्ढेग की बात है । 

श्री रामनाथजी 'सुमन' का यह लेख-सग्रह में पूरा नहीं पढ़े पाया हूं। 
जो थोडा-सा पढ गया, या सच कहूँ तो सुन गया हूँ, वह मुझे बच्छा लूगा। 
जवतक गाधीजी स्वय॑ किसी चीज़ को पढ़कर अपनी मान्यता उसे न दें 
तब तक गाधीमत की वह प्रमाण--प्रीमासा है, ऐसा कोई न समझे, यह 
गाधीजी ने स्व्थ कह रखा है। यह निवन्ध-मग्रह एक पुस्तक बनाने की 
दृष्टि से लिखा हुआ नहीं मालूम पडता | जिनको हमेशा अखबारों के लिए 
लिखना पडता हैं उनकी भाषा में एक अख़वारी बजैली जा जाती हैं जिसे 
अग्रेज़ी में 'जर्नलीज' कहते है । इस संग्रह के निवन्धों की शैली 'जनंलीज' 
होने के कारण पाठकों को थोडा धोरज रखना पड़ेगा किन्तु समझने में 
उतनी ही आसानी होगी । पाठक इसे प्रमाण--भूत विवेचन न समझकर 
अपनी तरफ से स्वतत्र विचार करने के लिए प्रेरक और उद्योधक प्रेरणा 
के साधन के तौर पर ही इसे देसे और जहाँ-जहाँ गका या मत-भेद दीख 
पड़े वहाँ-वहाँ अपनी जाग्रति कायम रखकर विचार करे और अधिकारी 
पुरुषों से विचार-विनिमय करे । 

गावीमत की अपनी निजी परिपाभा भी धीरे-बीरे विकसित होने 
लगी है। उस दृष्टि से भी वाचक्ों को यहाँ जो कुछ सहायता मिल सके, 
उससे उन्हें लाभ उठाना चाहिए | 


दिल्ली । 
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का मेल नीति का प्रवक्‍ता तत्त्वज्ञान का क्रम धर्म 
और राजनीति दो विचारधाराओ का सामज्जस्य ] 

२. महात्मा गांधी ओर घमतत्त्व १७-२२ 

३ महात्मा गांधी ओर उनका नीति-धर्म *_* २३-श्८ 

४. महात्मा गांधी का राष्ट्रवाद "* '. २६-३६ 

४. गांधीजी के तत्त्वज्ञान मे कला का स्वरूप ओर साधना ३७-४६ 

[ गाधीवाद में कला की व्यास्था अन्त मुखी कला, 

कछा को साधना कला की साधना को चार अवस्थाएँ 

साधना शिव की या सुन्दर की ? ] 

गांधीद्शन का नेतिक ओर आध्यात्मिक आधार. ५७-६६ 

[ सत्य की की साधना सत्य का साधन--अहिंसा 

क्षद्र 'रव' और मह॒त्‌ 'स्व आत्मशुद्धि की आवश्यकता 
आत्मशुद्धि का अर्थ प्रवृत्ति-निवत्ति का समन्वय 

व्यक्ति और समाज के स्वार्थों का सामब्जस्यथ ]) . 
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७. गांधीवाद ओर समाजवाद ६७-१० 
[ वर्तमान भर्य-सिद्धान्त तुलना में कठिनाई गाधी- 
वाद और समाजवाद की समानताएं गाधीवाद समन्व- 
यात्मक हू वर्तमान अर्थ-व्यवस्था के विरोधी कौन 
अधिक क्रान्तिकारी और श्रेष्ठ हैं ? गाधीवाद अराजक 
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है व्यवस्था के मूल मे समाज-निर्माण में प्रतीक का 
महत्तत और गावीवाद-द्वारा उसका श्रेष्ठ उपयोग विस्तृत 
अपील और अनृभव की एकता क्‍या गावीवाद अव्याव- 
हारिक है ? उत्तमान का त्राता और भविप्य का 
निर्माता समाजवाद की भूल * यात्रिक सभ्यता के दोप 

व्यक्तिगत सम्पत्ति की समस्या का हल गाधीवाद में 
नियन्त्रणो की पर्याप्तता मानवीय शक्तियों का ह्यास 

गाधीवाद का व्यावहारिक कार्यक्रम जीवन का एक 
पृर्ण तत्त्वज्ञान समाज और व्यक्ति दोनो का त्राता 

समाज के नियन्त्रण के मोलिक तत्त्व वर्तमान पूंजीवाद 
के तीन कारण समाज का वाह्य संगठन क्या है ? ] 


८ भारतीय विचारभूमि पर माक्स द्शनकी घारणाएँ १०७-१२४ 
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साध्य-साधन का अभेद एक और आपत्ति ] 
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नम-सस्था सुधार के लिए आन्तरिक और बाह्य 
साधनों का समत्वय हर क्या है नवीन और प्राचीन 
में अन्तर ] 

5० आधुनिक भारतीय इतिहास में गांधी युग-१ १४१-१७२ 

| देन ओर प्रवुक्तियाँ ] 
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[ राष्ट्र की आत्मा का प्रथम जागरण दो व्यापक 
परिणाम हिसात्मक कान्ति की असभाविता मनोश्ञानिक 
परिवर्तत सर्वोदय जीवन का तत्त्वज्ञान हैं ' राजनीतिक 
स्वृतत्रता गाधीजी का एक आशिक कार्यक्रम है साध्य 
और साधना की एकता हिंसा की निष्फलता गाघी- 
युग की प्रेरणाओं की कुजी सच्ची सेवा की प्यास 
व्यापक चंतन्य की उद्भावना अन्त मुखी अवृत्ति 
भारतीय सस्कृति का पुनरुद्धार ] 

११ आधुनिक भारतीय इतिहास में गांधी-युग-९ : १७३-१८४ 

[ लिद्दावलोकन ] 
[ स्वग्राही परिवर्तन नवीन प्रतीको की स्थापना . 
भारतीय सस्कृति का पुनरुद्धार ] 

१२ गांधीदशन-सूत्रावली * !  ''*“  १८४-१६७ 
[ १ आध्यात्मिक और धामिक २ ग्राधीदर्शन की 
श्रृखला गाधीदशन के सिद्धान्तो का सामाजिक प्रयोग 
अहिंसा सत्याग्रह राजनीति और स्वराज्य आर्थिक, 
व्यापारिक, औद्योगिक क्षेत्र शिक्षा ] 
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गांधीवाद की रूप-रेखा 


“जो वात में करना चाहता हूँ और जो करके मरना चाहता 
हूँ वह यह है कि सत्य और अहिंसा को संगठित करूँ। अगर 
वे सब क्षेत्रो के लिए उपयुक्त नही है तो वे झूठ है । में कहता 
हैँ कि जीवव की जितनी विभूतियाँ हैँ सब में अहिंसा का 
उपयोग हैं ।” 


--गाधी जी 


महात्मा गांधी 
आर 
उनका तत्त्यज्ञान 


यह कुछ ऐमा युग ही आ गया है कि इसमें प्रत्येक वात राजनीति 
की कसीटी पर कसी जाती है । यद्यपि राजनीति समाजमभास्त्र का एक 
अग-मात्र है, फिर भी राजनीतिक वातावरण इतना घना हो गया हैं कि 
हमारी आँसें उसके कोहरे को भेदकर सच्चे और स्थायी प्रकाश तक 
नहीं पहुँच पाती । अनित्य और परिवर्तनणील के पीछे किसी महापुत्प 
का जो एक नित्य प्रकाथ होता है, उमके महत्त्व की ओर वहत ही कम 
लोगो का ध्यान जा पाता हैं। महात्मा गावी के सम्बन्ध में भी यही 
हुआ है । इसमें सन्देह नहीं कि क्या पूर्व, क्या पश्चिम में उनके ऊपर 
सैकडो पुस्तके निकली हे, अंगणित लेख लिखे गये हे जिनमें एक ओर 
उनको वुद्ध और ईसा का समकक्ष बताया गया है तो दूसरी ओर एक 
दुस्साहमी वागी' कहकर उनकी हँसी उडाने की चेप्टा की गई है--चेप्टा 
इसलिए कि गाँवी की हँसी उडाकर गाधी को अप्रतिभ नहीं किया जा 
सकता । इन लेखो एवं पुस्तको में गायद ही किसी ने उनके जीवन-तत्त्व 
को विम्तार के साथ, निष्पक्ष भाव से, समझने-समझाने की चेप्टा की हो । 
जो कुछ लिखा गया हूँ वह या तो भक्ति के आवेञ में या प्रचार-वृत्ति 
से, या उत्कप्ठा के कारण। पर उन्तकी विधालहृदयता, उनकी कठोर 
तपस्या, उनको सत्यप्रियता के पीछे जो साधना लगी हुई हैं, उसकी भावी 
समाज के निर्माण में क्या शक्ति होगी, उनके जीवन में जो एक तत्त्व- 
आन प्रकट हो रहा हैं उसका हमारी सस्कृति के सगोधन और विकास में 
क्या स्थान है, उनकी राजनीनिक सेवाओ के पीछे, इस अनित्य वातावरण 
के वाहर, मानवता की जो एक आगा, नदी की तरगो पर ऊपर-मीचे 
होने वाली नाव की तरह, हिलती-डुछती, जीवन की अनेकानेक प्रवृत्तियो 
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महात्मा धाधी गौर उनरा तत्वनान 


एवं सस्कारों को घबऊे देती, डुवाती और उठाती, प्रकट हो रही है उसका 
निर्देश और विवेचन अभी कटा हो पाया है ? विदवविद्यालयों मे गाधीवाद 
सोज भीर गम्भीर विचार का एक अच्छा विषय बने सकता था, पर 
राजनीति के देवल ऊपरी सनह तक पहुंचने वाली हमारी धुधरी दृष्टि 
ने उसकी उपेक्षा की । समाज-निर्माण की दृष्टि से, भारतीय सस्कृति की 
दृष्टि से, व्यापक विश्वसमस्थाबो की दृष्टि से, उसका क्‍या महत्त्व है, 
उसमे क्या विभेपनाएँ है, क्या कमियां 2ै, उस ओर से हम बिलकुड उदा- 
मीन है । माँवीवाद का मन्प्यता वो जो एक स्थायी दान हैं, उसका 
उहापोह ने करने से उसके अन्दर था सत्य, बाहर के आकर्पणशील चका- 
चौध में दृब-सा गया है । 


भारोाव जायरण के आपि 


भारतीय पुनर्जागरण के इतिहास को जब हम देखते है तो निश्चित 

रूप से उसके चार ऋषियों की ओर हमारी दृष्टि जाती है। स्वामी 
विवेवानन्द, रवीद्धनाव4, गाधी और अरविन्द अपने-अपने, पर परम्पर 
पूरक, क्षेत्र में, अपनी विधि से भारतीय सस्ह्ृति में जो कुछ सर्वश्रेष्ठ हैं, 
उसे कदमभ्याम के कोहरे को भेदकर हमारे सामने स्पष्ट और स्पप्ठतर 
करते रहे है भौर करते रहेगे। विवेकानन्द उसके अग्नज नेता थे, इस 
महायत के पुरोहित के रुप में हम उन्हें देखते है । निभा के नये में अचेत 
पे भारत में उनडी वाणी जखनाद की भाति करकश है । कर्फेश इसलिए 
नहीं कि उसमे माधवर्य न था, कर्क परित्विति के कारण । नींद की 
मीठी खुमारी में साथारण स्वर भी क्केश ही मालूम पडता है। रवीद- 
नाथ हमारी चिरसामज्जस्थमी सस्क्ृति के वीणाकार हैं और इस गये-वीते 
समय में भी उनकी स्वर-लहरी, हमारे क्षुद्र पिण्ड के अन्दर जो विराट 
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गाधीवाद की रप-रेखा 


सुपुप्त-सा पडा हुआ हैँ उसे, धक्के दिये विना, हलकी मीठी थपकियों से 
जगाये हुए है । गाँवी ने क्षेत्र ऐस। चुना कि वह एक आँधी बनकर भार- 
तीय जीवन में आये और इस झञ्ावात के पीछे गात्त और मौन तपस्या 
की जो शवितयाँ छिपी हुई थी उनसे हम उसी तरह घवराकर उठ बेठे 
जैसे वाहरी आक्रमणकारी का धावा होने पर पडाव मे सोती हुईं सेना 
घवराकर उठ बठती हैं या मकान में आग लग जाने पर भोर-गुल सुनकर 
लोग गींध्ता से उठकर इधर-उधर दोडने लगते हैँ | उठने पर हमने एक 
जक्तिणाली पुरुष को राजनीति के क्षेत्र में खडा देखा और राजनीति से 
हमारे पतन का प्रत्यक्ष सम्बन्ध होने के कारण हम उसे एक धर्मपरायण 
राजनीतिक नेता के रूप में देखते आ रहे है । वाहर जो एक भारतव्यापी 
आन्दोलन चल रहा हु, हमारी मारी गक्तियाँ उधर ही खिच गई ह इस- 
लिए इस महाक्रीडा के पीछे साधक की जो साथना निरन्तर चल रही 
है, उसे दर्णक भल जाते हे । अरविन्द तो हमारी सस्कृति के मानसरोवर 
में खिलकर अपने नाम को सार्थक कर रहे हें, पर मानसरोवर का यह 
नेतगिक दिव्य दृष्य साधारणजनों को सुलभ कहाँ ? फिर सुलभ भी हो तो 
उसे ग्रहण करने और पचा जाने की शक्ति ही हममे अभी कहाँ आ पाई 
हैं ” भारतीय नवजागरण का यह ऋत्विक, इस उथरू-पुथल के बीच, 
गात्त मुद्रा में ध्यानस्थ हैं और योग की अगणित सम्भावनाओ को, अपनी 
साधना के बल से, पाण्डीचेरी के एकान्त मे, जगा रहा है । 


राजवीति को प्रकाश देनेवाला महापुरुष 


महात्मागाँधी के तत्त्वज्ञान के विवेचन और निर्णय में एक वडी बाघा 


इसलिए भाती हूँ कि वह न केवल एक जगद्गुरु हे बरन्‌ एक ऊँचे राज- 


नीतिज भी हैं । जगत्‌ के इतिहास मे दूसरा कोई उदाहरण नही मिलता 
१4 


महात्मा गाधी और उनका तत्त्वज्ञान 


जब उनकी कोटि के किसी विचारक और महापुरुष ने सामाजिक घटनाओं 
के निर्णय में इतना जबर्दस्त भाग लिया हो । भगवान्‌ कृष्ण ने अवश्य ही, 
अपने समय में, प्रत्येक प्रकार के कार्य में भाग लिया था और अपने समय 
के वह एक महान्‌ कान्तिकारी थे, परन्तु उनके वहुरुपी एवं अनेकतामय 
जीवन में भी यह पक्ष गौण अत नितान्‍्त साधारण हैं। इसका कारण 
यह है कि संसार के इतिहास में कभी राजनीति को इतना प्रधान स्थान 
मिल् ही न था | आज तो उसने जीवन के मभी अग्रो को ढक लिया हैं। 
जीवन की कोई दिऔ्ना ऐसी नहीं है जिधर कोई व्यक्ति इससे अछता 
निकल जाय । शासन-व्यवस्था ने आत्म-चिन्तन एवं विश्युद्ध धर्माचरण को 
भी अछूता नहीं छोडा ।” पहले ज़माने में साधक और धर्मोपदेप्ठा राजा 
के दारा भासव-सस्था पर प्रभाव डालते और उसका नियमन करते थे । 
आज राजनीति का विकराल दंत्य पृथ्वी को आत्मसात्‌ करके प्रवल हुकार 
कर रहा है । गम्भीर विचार, तत्त्वदर्गन एवं जीवन के पवितन्न सिद्धान्तो 
की बात सुनकर वह अद्वह्स करता हैँ । उत्की सम्मति में थे सब विनोद 
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भर्यात्‌ इसमें हस्तक्षेप का समय आ गया हूँ | क्योकि वर्तमान जगत में 
राजनीत ने परम महत्व का पद प्राप्त कर लिया हैँ और इसलिए वह 
इतनी उद्धत बन गई हैँ कि अपने को नीति के बडे सिद्धान्तों से भी ऊपर 
समझने लूगी है। एक ऐसे आचाय की आवश्यकता हे जो राजनीति को 


ससार और समाज में अपना उचित स्थान ग्रहण करना सिखायें ।” 
“० वाडिया 


५ 


गाधीवाद की रूप-रेसा 


की चीजे है । इसलिए आज ससार के बडे-बडे विचारक वौद्विक जगत्‌ 
मे तो पूजे जाते हैँ पर व्यवहार-जगत्‌ मे उनका कोई स्थान नही । बट्रण्ड 
रसेल, रोम्यारोला और आईनस्टाइन जैसे विचारकों के विरोध का 
शासन-नीतियों पर कोई प्रभाव नही पडता । इसलिए सात्त्विक प्रवृत्तियो 
के चिरन्तन विजय के लिए आवश्यक था कि राजनीति पर धर्म का, 
तत्त्वज्ञान का आधिपत्य हो । इतने दिनो के अनुभव से यह सिद्ध हो चुका 
है कि यदि ससार को राजनीतिज्ञो के ऐद्रजाछिक करिइमों का शिकार 
नही होना हैं और गम्भीर विचार-विनिमय एवं विवेक के मार्ग पर चलना 
है तो हमारे महान्‌ विचारकों को राजनीति का क्षेत्र अपने हाथ में लेकर 
उसे पवित्र और सौम्य बनाता चाहिए तथा उसे एक मर्याद्य में लाना 
चाहिए। यह साधन, जिसने आज इतनी बडी शक्ति एकत्र कर ली हैं, 
शीध्ष उत्मत्त हो जाने वाले, विविध वासनाओ के गृराम, राजनीतिक 
कृश्तीवाजों के हाथ से निकालना ही होगा और यदि मानव-जीवन के 
सत्व एवं सात्विक उपादानों की रक्षा करनी है तो, जैसी परिस्थिति हैं 
उसमें, इससे बढ़कर कोई उपाय नही कि राजनीति के ऊपर चढ़ा हुआ 
ढोग, ईर्ष्या-देप, दभ और स्वार्थ का चोगा उतार दिया जाय । महात्मा- 
गाँधी इस दिशा में व्यापक प्रयत्न करनेवाले प्रथम महाएरुप है 


पत्व का प्ापक 


जिन्होंने विचारपूर्वक उनके जीवन का अध्ययन किया है वे सहज ही 
जान सकते हैँ कि उनके तात््विक विवेचन में पृ और पश्चिम दोनों 
शामिल है । इसमे सन्देह नही कि उनमे पूर्व की प्रधानता है, बीज पूर्व 
का है, उसकी परवरिश भी पूर्व के माल्यो--ह्वारा ही हुई है, पर खाद 
में, उसके ज्ञान--भोज में पश्चिम का भी एक बडा हिस्सा है| रस्किन 
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महात्मा गाधी ओर उनका तत्त्वज्ञात 


: ओर टालस्टाय दोनो परिचम के शुद्ध नीति-सास्त्र, और एक सीमा तक 
तात्त्विक विवेचन, के प्रतिनिधि हैँ । इन दोनो का गाँधी के निर्माण में 

गहरा असर मोजूद हैँ । फिर 'नवीन धर्म-पुस्तक' ( न्यूटेस्टामेण्ट )की 
कितनी ही वाते तो, जिनमे बहुतेरी हिंहु-दर्शन के सिद्दान्त-सूत्रो से 
मिलती है, उनके जीवन में ऐसी ओत-प्रोत हो गई है, मानों जन्मजात 
थी। गाँवी ने सत्य को आदि से अपना लरूक्ष्य माना और उनका जीवन 
आरभ से आज तक सत्य की चिर-साधना हूँ। रोम्यारोला के '“ज्याँ 
क्रिस्तोफ' का नायक जैसे अनेक क्षेत्रों से गृज़रता है पर जीवन के प्रत्येक 
रंग में वह एक साधक है, जिसके अन्दर सत्य, प्रत्येक अनुभव के साथ, 
पनपता और विकास पाता हैं, उसी प्रकार गावी के प्रत्येक कार्यक्रम में 
सत्य की अवाधित साथना निरन्तर चलती रही है और आज भी उसी 
प्रकार चल रही हूँ | उनके कार्यक्रम बदलते रहे हे, उनका क्षेत्र बदलता 

रहा हू, उनके वाह्य आवरण में उतार-चटाव होते रहे है, पर इन सब 
के नीचे गावी की दिशा ज्यों की त्यो--एक ही रही है । सत्य का यह 
सावक प्रत्येक क्षेत्र मे अपने पथ को लक्ष्य मे रखता रहा हैं| 


जैसा कि सत्य--दर्णन का प्रत्येकत आलोक होता है, गाँधी का 
जीवन--सत्य भी किसी देश या जाति की सीमा में बँधा नहीं है। वह 
स्वय कहते हे--“मेरे धर्म में कोई भौगोलिक वधन नही है ।” * जब वह 
राजनीति के क्षेत्र मे भाते हें, जव स्वदेश प्रेम का शखनाद उनके शिविर 
से होता है, तव भी वह उसे मानव-धर्म का एक अग मानकर हीं चलते 
हैं । उनकी देश-सेवा, मनुष्य--जाति की सेवा से भिन्न नहीं है, उसी 
का एक अग है । 
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गायीवाद की हप-रेया 
पृ आर पश्चिम का मेल 


पूर्व और पश्चिम के तन्‍्वज्ञान जी जो थार हैं, उनकी श्वुचियां 
में सध्म अन्तर है। भारतीयों ने तत्वज्ञान फो जीवन या उद्देश बवाया 


हम 


ओर पश्चिम ने उसे जीवन ही निः्पक्ष आठोचना हे नये मे ग्रहण 
क्या | पहड़े से आदर्भ-प्रयान कौर दूसरे से ऋअवहार-प्रयान जीवन- 


दष्टियों का विज्ञास हुआ हैं| महात्मा याँती ने बपनी साथना और कअ्षपने 
तत्वन्ान को सार्वदेशिक रूप देले की दृष्टि से इन दोनों झो मिद्रया 


ले बर्चा वन कक पनमक जावन रा अ 20788 नज>ज०>3फ ५ 8:87: थदरग से यान 
ह। यद्याव उनता जन, उसके। साबना, उसके मिद्वान्त आदन-प्रयान 


५ 


शा 


हैं, पर वे व्यवहार पर चोट नहीं करते बरनू उठदे व्यवहार में प्रसाशित 
एवं विकसित होते तथा उसझो बद्ध एवं जत्याशम्र बनाते है । उनता 


ब बिन आदये -अा +>. द्रागा ब्यवज्ार + सम ायंधा 3 शद श्रतान ० कक साथना रा श्री 
सारा जावन आइन द्वाद्या व्यवहार का शुद्र बनाने झा साधना मस बाता 


हैँ। उनके तन्वमान में व्यव्हार और बाद दो पास्यर-विरोवी जगत 
नहीं है, एक में गये हुए है। अपने आदर्थभ को वह प्रत्पेक अवहार 
में प्रतिविम्बिस देखना चाहते है । आदर्ग को व्यवह्ास्मय और व्यवहार 
तो क्षार्ममय कर अलने ऊी साधना उनके जीवन के प्रति छम मे चद्ती 
रहती ह | इसीडिए उनमें ज्ञान, मक्ति और कर्म का अपूृर्व समिश्रण है । 
जहाँ एक ओर उन्हेंनि अदभुत साहस के साथ यह छह कि परद्धि 
प्राचीनतम जास्त्र भी हमारे विवेज को 'अपीछ! नहीं करेगे तो में उनको 
भी अमात्य क्ल्गा / %& % 2 (क्योंकि) कोई वस्तु पौरपेध है कि अपी- 
न्पेय्, यह जानने के दिए आविर विवेक के अतिरित हमारे पास कौन 
जम 3 की >3 हम अमल ओ हक पनलत नकलनकल दि कर्म जलन लिन, 
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महात्मा गाधी और उनका तत्त्वज्ञान 


पथ-प्रदर्शक हे ?”* वहाँ उन्होंने वुद्धि से भी अधिक महत्त्व कर्म और 
श्रद्धा को दिया हैं । उनकी सम्मति में वह वौद्धिक ज्ञान जो सत्कमम की 
दिल्ला मे अग्रसर नहीं होता, व्यय है । ज्ञान, कर्म और भक्ति के इस 
अदुभृत सामण्जस्थ ने ही उन्हें सर्वश्रेप्ठ कर्मयोगियो की पक्ति में लाकर 
खडा कर दिया है । 


नीति के प्रवक्ता 


गाँधीजी का सम्पूर्ण तत्त्वज्ञान नीति-प्रधान हूँ। आत्मानभव की 
दृष्टि से जो सदाचरण आवब्यक हूँ उन्हे ही वह धर्म मानते है और 
इसीलिए वह नीति और धर्म में अन्तर नहीं देखते | अपने 'नीति-धर्म' 
मे इस पर उन्होंने विस्तार से विचार किया है। जीवन के प्रत्येक पृ 
पर वह नतिकता पर जोर देते हे । उनका तत्त्वजान ही आध्यात्मिक की 
अपेक्षा नैतिक अधिक हैं। उनके जीवन की साधना में यह स्पष्ट है कि 
नैतिक उत्थान से आध्यात्मिक जीवन का आरभ अपने आप हो जाता हैं 
इसीलिए अपने सिद्धात्तो में तात्त्विक दुल्हता और रहस्यमयता लाने की 
जगह उन्होने स्पप्ट और सरल नैतिक रूप देकर उन्हे हमारे सामने रखा 
है । निश्चय ही भारत में उनसे बडें-बडे ज्ञानी, योगी और आध्यात्मवेत्ता 
हुए है । आज भी होगे, इसमे भी संदेह करने का कोई कारण नही हैं । 
पर जैसा कि प्रो० वाडिया ने “इण्डियन फिलासफिकल कांग्रेस के अध्यक्ष 
की हैसियत से भाषण करते हुए कहा था कि 'बुद्ध के वाद गाबद कवीर 
के अतिरिक्त, नीति-वर्म पर इतना जोर देने वाला कोई विक्षक नही 
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गाधीवाद फी रुप-रेखा 


हुआ! * । महत्मा गावी का धर्म व्यावहारिक आदर्शवाद पर निर्भर हैं | 
सेवा उनके धर्म का सावन है। सार्वदेशिक प्रेम इस सेवा का साथ्य हैं 
इसीलिए उनका धर्म ऋषियों और महापुरुषो के लिए नही, सर्व-साधारण 
के लिए है | बुद्ध वी भाति ही उन्होने वर्म को बडे सुलभ रूप में सर्वे- 
साधारण के सामने रखा है । 


तलब्नान का क्रम 


सत्य उनके तत्त्वज्ञान का थ्र्‌ वतारा है। अपनी जीवन-कंथा का नाम 
उन्होंने बहुत सोच-समझकर 'सत्य के प्रयोग रखा हूँ । वह इस बात का 
दावा नहीं करते कि "मेने पूर्ण सत्य को पा लिया हूँ पर जीवन के प्रत्येक 
क्षण मे वह उसकी ओर बढने के लिए प्रयत्तशील अवश्य हें । अहिसा को 
उन्होने इस सत्य की सिद्धि का साधन बनाया हूँ | 'अहिसा' यो तो देखने 
मे एक अभावात्मक शब्द है क्योकि वहु केवल हिंसा की भावना के 
अभाव का सूचक है, पर गाँधीजी की अहिसा इस मिद्धान्त पर निर्भर है 
कि सृप्ठि में जितने भी जीवनमय, प्राणमय या चेतन पदार्थ है सब पवित्र 
हैं । यह भाव प्राणि-मात्र से मानव जीवन की अभिन्नता प्रकट करता हैं । 
अहिंसा का ही विकसित ओर परिणत रूप प्रेम है । सच्चे प्रेम बिना 
सच्ची अहिंसा सभव ही नही हैं । व्यापक अहिंसा में वह सब आजाता 
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महात्मा गाथी गौर उनका तत्त्वज्ञान 


है, जो उच्च प्रेम में समव हैं । गाघीजी की अहिसा नीति नहीं, एक 
अपरियत सत्य है । इसीलिए केवछ जीव को न मारने में ही उसका 
अन्त नही हो जाता, उसे किसी प्रकार की घारीरिक या मानसिक 
पीडा न देना, न देने की भावना करना, तथा उसके कल्याण की कामना 
एवं चेष्टा करना भी, उसी में जा जाता हूँ । इस भाव की परिणति तब- 
तक सम्भव नहीं है, जवतक साधक में ईर्प्या-हेप, लोभ, भव इत्यादि 
असात्त्विक भाव भरे हुए हे | इसलिए सत्य का साधक जब बहिना-मार्गे 
का अवलम्बन करता है तो स्वभावत्त उसे तमस्‌ का प्रारम्भ में ही त्याग 
कर देना पडता है । ज्यो-त्यों उसमे उच्च अहिंसा का भाव आता है, त्यो- 
त्यो सत्य का अनुभव अधिक स्पप्ट होता जाता है । इस अनुभूति के 
साथ रजस्‌ का क्रमम छोप और सत्य का क्रमिक विकास होता हैं। जब 
सत्‌ की मात्रा अत्यधिक हो जाती है और तमस्‌ एवं रजस्‌ का सर्वथा 
लोप हो जाता हैं अथवा उनकी मात्रा नगण्य हो जाती है, तव साधक के 
अन्दर स्वभावत आध्यात्मिक बनुभूति का जन्म होता हैं। ज्यो-ज्यो सावक 
में सत्वानुभव की अधिक भक्ति आती है, त्यो-त्यो उसमें आत्म-दर्गन की 
क्षमता वढती है। वह जगत को आत्ममय देखने लगता हूँ । सर्वभूत-हित 
में ही विश्वात्मानुभव का वीज छिपा रहता है । परद्व हटा नही कि सत्य 
के दर्शन हुए नही । 
धर्म ऑर राजनीति 
चूँकि राजनीति का क्षेत्र वर्तमान विब्व में सव से क्रियागील एव 
प्रभावशाली वन गया हैं इसलिए अहिंसा का प्रयोग उन्होने इसी क्षेत्र में 
आरभ किया । यह क्षेत्र इतना दृपित हो गया था, और आज भी हैं, कि 
प्राय उच्च कोठि के विचारक तथा घर्मिप्ठजन इससे दूर ही रहते है । 
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ग़ाधीवाद फी रप-रेखा 


राजनीति के साथ धत्तता का भाव मिल-सा गया है । छोकमान्य ने तो कहा 
ही था--“राजनीति साधुओं के लिए नहीं हैं ।” यह विचार हज़ारों 
और लाखो का हैं । छोग इस क्षेत्र की गदगी के कारण उसमे आते हुए 
डरते हैँ । गाधीजी ने देसा कि समाज के एक दल ने स्वार्थ-साधन के 
लिए अपने हाथ में इसे एक प्रवल् अस्त बना रुपा है। मानव-समाज 
में वत्तेमान गासनतत्र इतना जटिछ हो गया हैं कि उमके समोधन के 
बिता जीवन का सत्त्व सामूहिक रूप से पनप ही नहीं सकता । इसीडिए 
उन्होने ऊंचे स्वर से कहा--'जो यह कहता है कि धर्म का राजनीति से 
कोई सम्बन्ध नही है, धर्म को जानता नहीं ।” उसलिए अपने सावन--- 
अहिसा--ऊा उन्होंने भारतीय स्वाधीनता-प्राप्लि के क्षेत्र में इतना व्यापक 
प्रयोग किया और कर रहे है । 

निस्मन्देह गाधीजी ने कोई नया सिद्धान्त या तत्त्व ससार के सामने 
नही रसा | उनके सिद्धान्त बहुत प्राचीन काल से चले आ रहे हे । परन्तु 
ससार के इतिहास में यह प्रयोग पहली बार गावीजी ने ही किया कि 
अहिसा का सावेदेशिक प्रयोग युद्ध के अस्त की भाति, सफलतापूर्वक, किस 
प्रकार किया जा सकता हैं । अहिसा प्रेम का अस्च्र है और इसके प्रयोग 
में न केवल हम विरोधी को उसकी शारीरिक हानि होने भे बचाते है 
वरन्‌ अपने भीतर से भय के उस मूल को भी धीरे-धीरे दूर करते है 
जिसका प्रतीक अस्त्र-शस्त्र हे । अहिंसा के इस अस्त्र से छखते समय आत्म- 
विश्वास का जन्म होता हैं तथा बाहरी अर्थ-साध्य साधनो की वहुत कम 
आवश्यकता पड़ती है | स्पिनोजा ने ठीक ही, छिखा है-- 

जो व्यक्ति अत्याचार के साथ प्रेम से युद्ध करना चाहता हैँ वह 
आनन्द और विद्ववासपूर्वक लडता हूँ, वह अनेक का प्रतिरोध उसी आसानी 
से करता हैँ जिस प्रकार एक-का, और उसे अर्थ की बहुत कम आवश्यकता 
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महात्मा गाधो और उनका तत्त्वज्ञान 


क््न 
रहता 


रहती है । जिन्हे वह परास्त करता है वे प्रमन्नता से आत्म-समपंण करते 
है--भमसफडता के कारण नही, वल्कि जपनी झक्ति की वृद्धि के कारण । है 
इस तरह अहिसा या प्रेम का अस्त्र की भाति प्रयोग करने पर सबसे 
वडा लाभ तो यही होता है फ्ि प्रयोगकर्ता की गक्ति बढती हे, क्योंकि 
यह एक मनोवेज्ञानिक सन्य है कि प्रेम के प्रयोग में सबसे अधिक कार्ये- 
बक्ति एवं अन्त स्फृति को आवश्यकता होती है । इसमें जीवन-प्रकाणन 
की स्वयसिद्ध चेप्ठा अन्तहित हूँ । अन्त्ररूप में इसका प्रयोग करने से हम 
जीवन की जगणित प्रक्मण-रब्मियों को न केवल चुन्य में निमसन होने से 
वचाते है वरन उनको विकसित और परिमाजित होने का मौका देते हे । 
इस प्रकार: सत्य जोर बहिसा--दोनो सामान्य और सर्वेथ्ुत झब्दो 
को गाधीजी ने अपने जीवन मे विशेष साथन और विदश्येप अर्थ में लिया 
हैं। वह स्वण कहते है कि जो सत्य है वही परमेब्बर है । इस सत्य का 
प्रयोग उनकी दृष्टि से, प्रत्येक क्षेत्र में किया जा सकता हैं, क्योंकि वह 
सावंदेधिक है और उसके बिना किसी चीज़ की सत्ता नहीं। वह मानव- 
जीवन को विक्राम की अधिक मे अधिक सुविधा देते हूँ । पर इस स्थान 
पर नी नत्य के साथ अहिसा मिली रहने के कारण, एक आदमी जहाँ 
आत्म-विक्रास की सुविधाये पाने का अधिकारी हैँ वहाँ उसे दूसरे के 
(आत्म) विकास के छिए भी सुविधाओं का खयाल रखना पढता है । 
2तात्यीए ऊ>ालादील्पे. ठछिणी व राी0 आपएरट5 0 ए०गपुप्ठदः 
छग्ावते एशयी ॥0ए68 गीशीएछ गा5$ फार था ]0ए7 धार 07रीत॑८ा८८, 
पर८. जराइछ्मते5 ग्राउप्र,. 325 ९5ए 25 076, शा ॥95$ एथए 
वर्ताट अल्ट्त 66 िष्णमटॉड बात. 708८ ज़ाठ0पा 6 एश्ञावपुपाइ7९५ 


जरदंत [0 णि, ४०६ प्रीए0णएट/) शिफ्ट, 9६ पंा0पट्टऔ 40076856 
व0 ीहा 90956 


१३ 


गाधीवाद ढीं रुप-रेखा 


वह मानते हैं कि विवा उस दुष्टि के कुछ व्यक्तियों के विकास का दर- 
वाज़ा तो खुला रहता है, पर ऐसी सावंदेशिक परिस्थिति पैदा हो जाती 
है जिसमे सामूहिक रूप से मनुप्य का विकास रुक जाता हुँ भौर अन्त में 
इसका परिणाम यह होता है कि व्यक्ति और समप्टि होनो सच्चे विकास 
एवं सुस्त की सुविधा से वचित रह जाते हूं । 


टो विचारधाराग्रों का सामज्जस्य 


इस तरह उन्होंने आजतक प्रचलित तत्त्वत्नान की दो दप्टियों में 
सामझ्जस्थ लाने की कोशिन की हैँ । व्यक्ति के आत्म-विफास पर ज़ोर 
देते हुए समाज के व्यक्तित्व को विकृत्तित करने की चेप्टा करने में ही 
स्थायी कल्याण हूँ। आत्म-गोबन और समाज-सेवा दोनों को उन्होंने 
मिला दिया हे । इनमे जो विरोध प्रतीत होता है उसे स्वयं अपने जीवन 
की सावना से उन्होने दूर करने को कोशिश की है | यद्यपि वह स्वय 
मानते है कि सच्ची एव परिणत अहिंसा और सत्य में कोई भेद नहीं, 
फिर भी सत्य के साथ अहिसा को जो उन्होने छगा रक्त है, उसका यही 
कारण हैँ । तत्त्वदर्गन की अन्तिम अवस्था में यह भेद मिट जाता है, पर 
जवतक सर्वोत्मिदर्गन की वह अवस्था साधक के अन्दर नही आ पाई है 
तवतक अहिसा पर, जिसकी परिणति सर्वभूत-हित मे जाकर होती हैं, 
ज़ोर देना जढ्री हैँ अन्यवा भ्रम एवं प्रमाद-वश, तथा सत्य के सम्बन्ध 
में दो दृष्टि होने के कारण, आत्म-विकास व्यक्ति तक ही सीमिति रह 
जाता हैं और अन्त में एकागी हो जाने के कारण, अन्य छोगो, और इस 
त्तरह समष्टि, के विकास में वावक होने लगता हैं । व्यक्ति-परिणत सत्य 
कभी-कमी ससार के विकास को उपेक्षा की दृष्टि से देखने लगता है । 
इसका परिणाम यह होता हूँ कि व्यक्ति कात्म-साक्षात्कार तो कर छेता ह 
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पर उनके ज्ञान का, उसकी व्यापक दृष्टि का, उसके आत्मानभव का दूसरों के 
लिए, समार के लिए, प्रत्यन्ष तप से कोई उपयोग नहीं हो पाता | प्रत्यक्ष 
सूप से! हम इसलिए कह रहे हू कि अप्रत्यक्ष रूप से तो वह ससार को 
उठाता ही है, वयोकि व्यापक दृष्टि से देसें तो सारा ससार उसके आत्मा- 
नुमव से भिन्न नहीं है--उसमीमें मा जाता हूँ । पर उतनी ही शक्ति से, 
दूसरों के जीवन में जो प्रत्यक्ष प्रेरणा मिलती चाहिए, वह नहीं मिलती । 
फिर इसमें एक कठिनाई और भी जाती हूँ । वह बह कि इसमे पूर्ण आत्म - 
ज्ञान ऊी अवस्था में ही साधक सर्वमूलहिल भाव का जनुमव कर सकता 
हूँ और दूसरे में प्रारम्म से ही उसे दोनो का समुचित समन्वय और 
सामज्जस्य करके चठना पउता हैं| उसलिए ज्यो-ज्यों सत्य का आलोक 
उसके हृदय में आता हैं त्यो-त्यों त्रमण कुटुम्ब-प्रेम, प्रात-प्रेम, देश-प्रेम 
और विश्व-प्रेम अपने-जाप विकसित होते जाने है । हाँ, इसमें सतत जाग- 
रूफ तो रहना ही पडता हूँ क्योकि मन की प्रवृत्तियाँ इतनी प्रवक हैं और 
मनुष्य इतना हूढि-प्रिय हो गया हैं कि वह एक ही क्षेत्र में फंसबकर रह 
जाता हैं। उसे आगे चलना हैं, यह वह भुला देता हैं । फलत जो देन- 
प्रेम, वि्वप्रेम का एक सेवक अग होना चाहिए वह उसी में बाधक 
होने लगता है| इसलिए अपने लक्ष्य की ओर तो साधक को सदा ध्यान 
रखना ही चाहिए । 

लक्ष्य के विपय में प्रमाद न हो इसीलिए महात्माजी ने जहाँ सत्य 
को लक्ष्य बनाया बौर जहिसा को उसका साधन करार दिया, वहाँ साधक 
की पविन्नता की रक्षा और प्रोभनों मे उसे बचाने के लिए कुछ बोर 
दर्ते भी लगा दी है । इनमें अपरिय्रह मुख्य है । उनकी 'फिलासफी' में 
सामाजिक दृष्टि से इसका वडा महत्त्व हैं । जितनी चीज़ो की जीवत- 
विकास के लिए अनिवार्य आवश्यकता हो, जितनी चीज़ो के विना किमी 
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की जीवन-यात्रा चल ही न सके, उतनी ही चीजे ग्रहण करते का उसे 
अधिकार हैं। इसलिए अपरिय्रही देश-मेवक के छिए यह डर नहीं हैं कि 
वह देच्-प्रेम के उन्माद में विब्व को भुला देगा या अपने देण की भौतिक 
उन्नति के लिए किसी दूसरे देश, या ससार, की वलि दे देगा । फिर इस 
अपरियग्रह के पहरेदार रूप में उन्होने अस्तेवय और अस्वाद को लगा दिया 
है । गुद्ध अपरिग्रह में ये दोनो बाते अपने आप आ जाती है । पर ज़ोर 
देने के स्थाल से इन्हे उन्होंने अलग रक्‍्सा हैँ । व्यक्तिगत सावना के लिए 
बरह्मचर्य भी एक बहुत आवश्यक और महत्त्वपूर्ण शर्ते हैँ। उनका 
अस्वाद उनके ब्रह्मचर्य मे भी जा जाता हूँ। राजनीतिक या राष्ट्रीय 
प्रमाद की भाति धामिक प्रमाद या असहिष्णुता से भी अवसर साधक का 
जान धुवरा हो जाता हे और उसे दिवा-म्रम होजाता है । इसलिए सब 
धर्मो के प्रति सम-भाव रखने को भी वह साधको के लिए आवश्यक वताते 
है । इस प्रकार सत्य के लिए अहिसा, महिसा के लिए अपरिग्रह, अपरि- 
ग्रह के लिए ब्रह्मचर्य, ब्रह्मचये के लिए अस्वाद, अस्वाद के लिए अस्तेय 
आवद्यक हे भोर गाँवीजी का नीतिगास्त्र या तत्त्वज्ञान इन सिद्धान्तों पर 
ही आश्रित है । 


42६ 


हवा 
पे 


ओर 


प्रमतत्त 


“वर्मस्य तत्त्त निहित गृहाया--धर्म का तत्त्व गृढ है, यह भावना 
बहुत प्राचीन काल से चढी भाई हैं । वस्तुत धर्म शब्द का व्यवहार इतने 
व्यापक सिद्धान्तो एवं तत्त्व-प्रदर्शक दप्टियों के लिए होता रहा है कि 
आज उसमे एक निश्चित मर्यादा में बॉवना कठिन होगया है । ससार में 
वर्मों की विविधता देसकर जीवन-मार्ग में पाँव रसते ही यात्री को दिगा- 
भ्रम होने छगता है | सामान्यत प्रचलित वर्मो को सम्प्रदाय कहकर यदि 
हम बलग कर दे, तो भी श्रेप्ठ तत्त्व-जानियों एवं धर्म-विचारकों में मत- 
भेद इतना अधिक और इतने अधिक प्रकार का हैँ कि सावारण मनुष्य 
तो वहाँ पहुँचते ही घवटा जाता है। एक स्थान से भिन्न-भिन्न दिगाओ 
में इतने मार्ग जाते हैं और उन सवकी अपनी-अपनी कुछ ऐसो विशपताएँ 
होती है कि हम मोहाभिभूत और विमृढ होजाते है । जैसे एक साधारण 
ग्राहक एक बडे नगर की सजी-सजाई दुकान में जाकर जरूरत की चीज 
को कई मनोहर रूपो में देसकर दुविधा में पड जाता हैं कि क्या ले और 
क्या न छे, वैसी ही दशा वर्म-मार्ग में प्रवेश करने पर धर्मार्थी की होती 
हैं और अत में घघडाकर आदमी कुल-वर्म अथवा किसी अन्य सम्प्रदाय के 
भागे माया ठेफ देता है । 

सच तो यह हूँ कि राजनीति की तरह घर्म को भी हमने बडा जटिल 
ओर गहन बना दिया है। गताव्दियों के बीच नाना प्रकार के स्वार्थ हमने 
धर्म के साथ इस तरह मिला दिये हे जैसे पत्थर पर काई जम जाती है 
और हमारे पाँव को स्थिर रहने देना नहीं चाहती । सावारण आदमी के 
लिए धर्म भी एक वोझीला और स्खलनशील पदार्य बन गया है या यो 
कहे कि बना दिया गया हूँ । शुद्ध नीति में हठधर्मी, साम्प्रदायिक स्वार्थ, 
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अविवेक और गोपनीयता का ऐसा मिश्रण हो गया है कि चर्की मिले घी 
की तरह वह हमारे बौद्धिक एव नैतिक स्वास्थ्य के लिए वडा हनिकर हो 
रहा हैं और इस कठिनाई से बचाने के लिए किसी रासायनिक धर्म- 
विचारक की जरूरत हैं जो साधारण आदमी के सामने निकालकर रख दे 
कि इतना तो शुद्ध धर्म है और इतनी उसमे मिलावट है । 
वर्तमान समय में विवेकानन्द ओर महात्मा गाँधी ने धर्म को सरल 
रूप में स्व-साधारण के सामने रखने की चेप्टा की है। वैसे धामिक साम- 
उजस्य का सबसे ज्यादा काम तो स्वामी रामतीरय ने किया पर उनका 
विवेचन शुद्ध आध्यात्मिक और अत्यन्त निर्मल साधक के लिए हैं । उनका 
अध्यात्म बोलता-हँसता-गाता ओर नाचता हुआ आत्मावुभव हे--वह 
मधुर जीवन की तरह जीवनमय है पर थोडी साधना के बाद, थोडी 
प्रगति कर चुकने पर ही हम उसे ठोक-टीक ग्रहण कर सकते हे । 
विवेकानन्द भारतीय तत्त्वज्ञान को वैज्ञानिक रूप में विश्व के सामने रखते 
वाले आवुनिक यूय के प्रथम भारतीय थे । किन्तु उनका पाण्डित्य, उनकी 
तत्त्व-पिपासा, उनकी दार्शनिक प्रखरता इतनी उच्चकोटि की थी कि चेष्टा 
करने पर भी वह पूर्ण रूप से धम को सरल न बना सके । फिर उनका 
समागम औसत बुद्धि के भारतीयों से बहुत कम होता था । गाँधीजी को 
सर्वेसाधारण से काम लेना था, इसलिए उन्होने धर्म-तत्व को सरल-से- 
सरल रूप देने की चेप्टा की है। उन्होने उसमे से इतना सार ले लिया है, 
जिसका व्यावहारिक प्रयोग करके मनृप्य स्वय ऊँचे तात्विक जीवन के 
आनन्द का अनुभव कर सकता है । 
हमारी भाषा मे, ओर व्यावहारिक दुनिया मे, वस्तुत , धर्म नीति 
से पूंधक होगया है । जब हम कहते है कि अमुक आदमी धामिक है, तब 
उसका तात्पर्य यह नही होता कि उसका पर्याप्त मानसिक विकास हो 
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चुका हैं। उसका मतलब यही होता हूँ कि वह नियमित रूप से सध्या 
करता हैं या नमाज पढ़ता है, धर्म-ग्रन्यों का पाठ करता हूँ । फिर चाह 
उसका हृदय क्रोध, लोभ, मोह, ईर्ष्या-देप का आकर हीं क्‍यों न हो ” 
गॉधी जी ने इस युग में बडे जोरों से इस भावना पर प्रह्मार किया हें । 
जिस वस्तु को उनकी अन्तरात्मा न स्वीकार करे या जिससे अन्तरात्मा 
को स्फूर्ति न मिले, उसे वह मानने को तैयार नहीं । कुछ ही दिन पहुले 
शास्त्र' का अर्थ करते हुए उन्होंने कहा था--कोई ऐसी बात जो नीति के 
समान्य प्रारम्भिक सिद्धान्तो के विरुद्ध हो, मेरे लिए शास्त्र की प्रामाणिकता 
से रहित है । शास्त्र इन प्रारम्भिक सिद्धान्तों को कुचलने के लिए नहीं 
वरन्‌ उन्हें जीवन देने के लिए है ।' धर्म के नाम पर फ़िसी प्रकार का 
व्यापार या दुराग्रह उन्हें असह्य है । वह स्वयं कहते हे--में धर्म के नाम 
पर दुराग्रह नही करूँगा और न में इसके पवित्र ताम पर किसी बुराई का 
समर्थन कर सकता हूँ। में यदि किसी को युक्तियो से सन्तुप्ट नही कर सकता, 
तो बसे एक भी आदमी को अपने पक्ष में लाने की इच्छा नही रसता ।” 
उनका कहता हूँ कि धर्म को समझने के लिए ऊँची शिक्षा प्राप्त करना 
या वडे-बड़ें धर्मग्रयो का अध्यय्त करना अनिवाय नही है । वह (गुजराती 
में ) लिखते हे-- धर्म वस्तुत' वृद्धिग्राह्य न थी परन्तु हृदय-ग्राह्य छे । 
आपभणाथी जुदी एवी ए वस्तु न थी, परन्तु ए एवी वस्तु छे के जेने आपणे 
आपणा पौतामाथीज खीलववानी छे | ते सदा आपणा अन्तरमाज छे। 
केटलाकोने तेनु भान छे, वीजा केटलाकोने तेण जरापण भान न थी परन्तु 
ते तत्व तेओ मा पण छे । धर्म एक व्यक्तिगत सग्रह छे। तेने 
माणस पोतेज राखी शके छे अने पोतेज खुए छे। समदाय माज बचावी 
शकाय ते धर्म न थी, मत छे ।” अर्थात्‌ “बर्म वस्तुत वृद्धि-प्राह्य नही 
हृदय-ग्राह्य हूँ । वह हमसे अलग कोई चीज नहीं । परन्तु वह ऐसी 
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वस्तु हैं, जिसे हमे अपने अन्दर से ही विकसित करना है | वह 
जलन में ही है। कुठ जोगो फो उसऊ़ा जान है, दूसरे कुछ को उसका 
जाय भी भान नहीं, लेकिन वह तत्व उनमें भी है... धर्म एवं व्यक्ति- 
गत नसप्रार हैं । उसे मनप्य स्थय ही रस सकता हैं और स्वयं ही सोना 

है । समदाय में ही तिमकी रक्षा की जा सके वह बर्म नहीं, मत है ।” 
एप्स श्मारम होता है ति वह पर्म को जन्‍्त मूस विकास का नप 
मानने हैं । एसलछिए उसे बद्धि और नऊ या विपय नहीं, हृदय का, अन- 
भत्र वा विपस मानने हें । धर्म अपने से अलग कोई ( बाहरी ) चीज़ 
नहीं, भीता की चीज है, ऐसा वहन वह स्वभावत धर्म की आत्म- 
तत्व का ही उपकरण बताते है । उसीलिए जिन व्यापक सिद्धान्नों एवं 
नेयमों से सदाचार का विकास हों, अन्त सत्व को स्फू्ति मिले, सात्विक 
वृत्तिया जाग्रत हो, काम-कोय-मोह-मंद-लोभ, उच्द्रियदोडपता इत्यादि- 
अन्त घत्रओं का विनायथ हो, उन्हें वह धर्म मानते है । व्यज्ित के अन्दर जो 

सत्य चिर-काल से छिपा है, उस क्षुद्र परिधि में असीम का जो नतेंन है 
उसे दिन-दिन स्पष्ट जौर प्रत्यक्ष करनेवाली अन्त प्रेरणा वा ज्योति को 
ही धर्म कहते हैं । वर्म व्यक्ति और पृष्िपृर्ण एवं पणित सत्य के बीच 
की कही या सीढी है | यह वद्ध पुठ है, जो मनृपष्य को पूर्ण सत्य के दर्शन 
तय ले जाता हैं । में जान-वञ्ञ यहाँ परमात्मा या ईश्वर के स्थान पर पूर्ण 
सत्य यब्द का प्रयोग कर रहा हें, क्योकि ज्यो-ज्यो गाधीजी साथना-पथ 
में आगे बटते जाते हैँ, त्यो-त्पों उनकी दृष्टि से ईव्वर की साकारता 
अन्तर्वान होती जाती हैं और निराकास्ता स्पप्ट होती जाती है | पहले 
वह कहा करते थे कि ईश्वर सत्य हैं ।/ अब कहते है “सत्य ईव्वर हैं,” 
यह उहना अधिक अच्छा होगा।” इससे माटूम होता है कि इस परिवर्तन- 
गील जगत्‌ के भीतर जो एक अपरिवतेनशील स्थायी सत्ता काम कर रही 
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है, उसे ही वह ईव्वर मानते है । जिन नियमों पर चडने से तथा जिन 
आचार-विचारो का पाहन करने से व्यक्त इस परिपूर्ण, नित्य सत्य तक 
पहुँच सकता है, उनकी साधना को ही वह धर्म कहने है । भौर चूंकि ऐसा 
सत्य तक या बुद्धि का विषय नहीं है, उसडिए उनके विचार से बर्म 
व्यवित और परमात्मा या परिपूर्ण सत्य के बीच की व्यविलगत साधना है 
धर्म बह प्रकाग है, जो व्यकवितिगत हैं, व्यक्ति के अन्दर उम्रीम मिला 
हुआ है और जिसे समझकर चलने से वह दीपक की भाति जलकर हमे 
जीवन के अन्तिम रृक्ष्य तक पहुंचाता हैं । 

उनका यह कथन भी बडे महत्त्व का हैँ कि जब तक वह ब्यवित के 
भत्त्व के रूप में रहता हैं तभी तक धर्म है, समाज में आकर वह 'मत' हो 
जाता है । सामाजिक रुप में आने पर उसके बाह्य संगठन, बाह्य आफकार- 
प्रकार पर ही ज्यादा ज़ोर दिया जाता है | समाजगत बर्म या मत तो 
धर्म का भरीर हैँ, वह आकार का, विस्तृति का, क्षेत्रफल का द्योतक हैं, 
तात्त्विक प्रकाश का, अन्त स्फूति का, आत्मानभव का द्योतक नही । समाज- 
गत धर्म वाह्याचार को, सस्या को, विस्तार को महत्त्व देता हैं, उसलिए 
व्यक्ति के हृदय में चिर-सत्य का जो स्वाभाविक प्रकाश होता हूँ, उसे हू 
धर्म कहा जा सकता हैं | 

इसका यह तात्पर्य नही कि गाधीजी समाज-धर्म या मत की उपेक्षा 
करते है । नही, उलटे वह सामाजिक सदाचरण को व्यक्ति के विकास फा 
साधन मानते और इसी रूप में उसका उपयोग करते है | इसीलिए उनकी 
दृष्टि में धर्मात्मा वह हैँ जिसकी अन्त वृत्ति ऊँची हो | “जो पुरुष साधु- 
जीवन व्यतीत करता है, जिसकी वृत्तियाँ सादी है, जो सत्य की मूर्ति हैं 
जो नम्नतामय और सत्यस्वस्प है और जिसने अहता का पूर्ण त्याग कर 
दिया हैँ, वह स्वय इसे जानें या न जाने पर धर्मात्मा है । 
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महात्मा गाँधी जीवन म नीति पर सबसे अधिक जोर देते है । प्रत्येक 
मनुष्य के लिए यह आवश्यक है । यह उन्नति का प्रथम सोपान और 
आत्मानूभव का राजमार्ग है । छोटे से छोटे से छेकर बडे-से-बडें तक सब 
के लिए यह एक निश्चित और विश्वसनीय पथ-प्रदर्शक है। नीति को अपने 
जीवन मे उन्होने इतनी प्रधानता दी है कि उसे धर्मतत््व से मिलाकर 
एक कर दिया हैँ। यद्दि सूक्ष्म दृष्टि से विचार किया जाय तो उनका 
सारा तत्त्वज्ञान--सम्पूर्ण वर्मतत्त्त--नीतिमय है और नीति में ही वद्धमूल 
हैं। इसी छिए उन्तका तत्त्वज्ञान, आध्यात्मिक की अपेक्षा नैतिक अधिक 
हैं। वह जीवन के नेतिक पहल पर जोर देता है और यह इसलिए कि 
विना नीति के, न व्यक्तिगत और न सामूहिक रूप से मनृष्य की उन्नति 
हो सकती है । 
भारतीय तत्त्वज्ञान की बारीकियो को जब हम देखते हे तो हमे 
मालूम होता है कि यद्यपि यह ज़रूरी नहीं हैं कि नीति से अध्यात्मवाद 
को पृर्णहपेण हम हृदयगम कर ही ले या प्रत्येक नैतिक पुरुष आध्यात्मिक 
ही हो, पर प्रत्येक अध्यात्मवेत्ता योगी का नैतिक दृष्टि से उच्च होना 
तो जरूरी है । नीति आध्यात्मिक अनुभव की सीढी है । विना इसके 
जीवन मे जो ज्ञान, जो पाण्डित्य आता है वह खोखला होता है और रग- 
मच पर पाउडर पोतकर बने हुए राम की तरह वह असली राम की 
शक्तियों से हीन होता हैं । उसमें सत्यालोक की जगमगाहट नही होती । 
ऐसा ज्ञान जिसके पीछे चारित््य का बल नही है, पोला हैं और वह वाचको 
एवं श्रोताओं का मनोरजन तो कर सकता है पर उन्हें दिव्य आनन्द का 
अनुभव कराने मे समर्थ नहीं हो सकता। उससे अन्तःकरण की प्यास नही 
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मिटती । ऐसा ज्ञान कागज के उन सुन्दर फूलो की भाति हैं, जो दीवारों 
की शोभा हो सकते है, पर वातावरण को आत्ममय, सुगन्धमय करके 
हमारे मन-शाण को शीतल नहीं कर सफते । 

नीति से मनध्य को मालूम होता है कि उसे कसा वनना चाहिए । 
मनप्य जैसा है, जिस स्थान पर सडा है, उस अवस्था से, उस स्थान से, 
जेसा उसे होता चाहिए अर्थात्‌ जहाँ उसे जाता हूँ वहाँ तक पहुंचने का 
जो मार्ग है, जो नियम है, जो सिद्धान्त है, उन्हें ही नीति कहते है । यह 
हमारे भविप्य का निर्माता है। आगे हम जैसा बनेगे या दुनिया को वन्ता- 
येंगे, वह मब उसके अन्तर्गत आ जाता हूँ । 

इस परिभाषा के अनसार धर्म का समावेश भी नीति में हो जाता 
है । आज हमारे व्यवहार-जगत्‌ में धर्म नीति से प्रथक हो गया हू । यही 
नही, बहुत से लोग यह भी कहने लग गये हू कि इन दीनो का कोई अनि- 
वार्य सम्बन्ध नहीं है। पर गाधीवाद जोरों से कहता है कि यह मिथ्या हू ' 
बिना मीति के धर्म लोंगठा है, वह एक कदम नहीं चछ सकता। यदि 
धर्म, घर्म बना रहना चाहे, यदि उसे शुद्ध तत्त्वज्ञान का, आत्मा के दिव्यि 
मन्दिर का रक्षक मानें, तो वह नीति के बिना अभकत है। यही क्यो, जेसा 
कि महात्माजी कहते है-- सच्ची नीति में, बहुत अ्था में, धरम का समा- 
वेश हो जाता है ।' 

नैतिक गुणो की आवश्यकता की वात चलाने पर अक्सर यह सुना 
जाता हैं कि दुर्वछता मानव-स्वभाव है । ये बडी-वडी वाते केवल पुस्तको 
में लिखने की हैं । यह वडा कठिन मार्ग हैं, साधारण लोगो से सभव 
नही है ।” उसमे सन्देह नहीं कि हमने अपने को ऐसा बना लिया है कि 
दर्वलता की ओर हमारी स्वाभाविक प्रवत्ति,--सहानभत्ति हो गई है । 
हम उसके साथ किसी प्रकार का कठोर व्यवहार करना नहा चाहते 
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वरन कोई वैसा सकनन्‍्प करता है, तो उसे नीरर, शुप्क--और क्भी-कर्भी 
अशिष्ट तफ--क्हकर उसकी हँसी तक उठाने की कोशिश कर्तेह। 
यह भी ठोक हे कि यह रान्‍्ता वतंमान मन स्थिति में हमारे लिए जदर 
कठिन हो गया है, पर जरानी ददता और मन के ज़रसा-से सप्रम से यह 
कठिनाई भी बहुत-ऊुछ सरल हो जाती है। यदि हम अपन गसम्बन्व मे 
थोडा कठोर होने का अभ्यास करदे, यदि हम थोद्य जागरूक रह 
तो जीघ्ा ही हमको मालम हो जायगा कि यह मार्ग तीरस नहीं हैँ, इसमे 
एक अलौविक आनन्द है । इसमे थार को चीरकर, उसपर नेरजर बाहर 
आ जाने का, आत्म-विजय का उल्लास है। 

नीति ही एक ऐसा जास्त्र है जिसज्ा सम्पूर्ण तत्त आचरण पर निर्भर 
हैं। अन्य गास्त्रो अयब विद्याओ की भाति इसे आचरण मे अलग क्या 
ही नहीं जा सकता। और उंकि हमने जपने ज्ञान को केवड मानसिक 
कल्पना, तक एवं सग्रह की वस्तु बना दिया है, उसे आचरण से भिन्नकर 
लिया हें इसीलिए नीति-मार्ग हमे खाड़े की धार के समान मालम होता 
हूँ । पर यह तो हमारी अपती ही कल्पना-ठाय उत्न्न हुई कठिनाई हैं 
जो हमारे सकल्प और जायह्कता से सहज ही दूर हो सकती है । जैसे 
आचरण-प्रघान होने कारण यह अन्य नव जाम्त्रो एवं विद्याओं से कठिन 
मालम होती हूं वंसे ही दूसरी दृष्टि से देख तो यह इनकी अपेक्षा सरल 
एवं सहज-साध्य भा हूँ । इसका यह कारण हुं कि इसका उद्गम कह 
वाहर नहीं हैँ। यह हमारे ही भीतर है और हमारी मानव-छकृृति का एक 
महत्वपूर्ण प्रेरक अग है । महात्माजी के ही शब्दों में कहे तो “न्याय था 
भलाई करने की गक्ति कही वाहर से नहीं आती । वह अपने अन्दर--- 
आत्मा में ही मौजूद है । केवल उसको विकसित करने की आवशध्यक्ता 
है ।” नीति अपने व्यावहारिक रूप में बच्चपि सामाजिक है किन्तु उसका 
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मत व्यहित अनार ही है । मसलन अन्त मसी होने से उसकी कसौटी 
व्यग्विगन है । इसीडिए एक बात जो एफ आदमी के छिए नीतिमयी हो 
सकता है, बेटों दुसरे के दिए अनोीतिकर भी हो सायती है| नीधति मे 
भावना प्रपान हैं । यार्य तो बाह्य हय --पह नो अच्छा होना है 
चाहिए प" उसे पीछे जो भावना हो, उसया सान्यिक एवं ऊ्धमली 
होता जनिवाएं है । नीति | दिए भावना की पवित्रता एवं शुभ सक्राप 
बनिवापत आवध्या! हैं उसी कीती पर बह करती जा सतती है । 
पहात्माजी डिसने 7--दों महायथ एज ही थाम को करने है, परन्तु 
उनमे से गश का पाम नौतिमय हो सरता है और दूपरे का नीति-रहित । 
ऊँस झि एवं. मनप्म जत्यस्त दयाद होउर गरीबों को भोजन देता है और 
असर मानचवाई था प्रतिष्ठा के लिए था ऐसे ही अन्य स्वायपूर्ण विचार 
से बही पार्य तस्ता हैं। दोनों याम एक होने पर भी पहला बाम 
वियक्त है थो दपरा नीति-रहित । 

यहाँ एप प्रग्न और उठ पडा होता है। उस उदाहरण में हम 
देखते है कि दोनों या का परिणाम तो एक-सा हैँ। दोनो काया 
सोया पेद तो भच्ताड़ीहै। पर कार्य एवं फल में समानता होते 


-5 ढ़ 
दि 


ए भी, नावो में असादस्य होने के वागण एक को हम लीतिमय ठहराने 
[र दूसरे को नीति-रहिल । यह भी देया जाता है कि नीतिवाले काम 


हमेशा अच्छा ही प्रभाव दृष्टिगत नहीं होता। नीति का विचार 
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बाते समय हुसे पही देखना चाहिए कि जो काये किया गया है वह शुभ 


रा 


हैं जौए थद्र भाव से किया गया हैं। उस प्रकार नीति में कार्य जार भाव 


शक 


भ४. 


कर 


दोनों शरद होने चाहिएँ, फिर फट चाह ऊुठ मी हा । पन्णिम पर 

हमार अधिकार नहीं है 

इस सम्बन्ध में अधिक सूक्ष्म विचार करने से मालूम होता है कि 
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“इतना ही वस नही है कि नीतियक्त प्रत्येक कार्य शुभ इच्छा से होना 
चाहिए किन्तु वह बिना किसी दवाव के किया हुआ होना चाहिए । * 
निष्काम भाव से किया हुआ काम ही नीति-युक्त कहा जा सकता हैं। 
जेसे में आफिस देर में पहुंचूंगा तो मेरी नौफरी चली जायगी। इसे 
नौकरी छूटने के भय से यदि कोई सवेरे जल्दी उठे तो इसमें कोई नीति 
नही है । महात्माजी एक ऐतिहासिक उदाहरण देते हुए कहते है-- एफ 
बार इग्लेग्ड के द्वितीय रिचर्ड के पास कुछ किसान आये गौर उन्होने 
लाल आँखे करके रिचड से अपने हको को माँगा । रिचई ने उसे समय 
कुछ न कहकर अपने हाथ से उनके हको का दस्तावेज” लिखकर किसानो 
को सौप दिया । रिचर्ड को किसानों से जो भय था वह जब दूर हो गया, 
तब उसने जोर-जुल्म करके वह दस्तावेज उनसे छीन लिया । इस घटना 
के विपय मे यदि कोई यह कहे कि रिचर्ड का पहला काम नीतियुक्त था और 
दूसरा अनीतियुकत, तो यह कहना भूल से खाली नहीं | रिचर्ड का पहुला 
काम भय के कारण हुआ था अत उसमे नीति का जरा भी अश न था ।” 

इसलिए उत्तम नीति या विशवृद्ध नीति-धर्म के लिए महात्मा जी 
इतनी शर्तें लगाते है-- 

१ काम शुभ हो, 

२ शुभ भावचा से किया गया हो, 

रे जवर्देस्ती या दवाव के कारण नही, स्वप्रसृत--अपने आप--हो, 

४ किसी प्रकार के भय के कारण न किया गया हो, 

५ अपने लाभ या स्वार्थ की उसमे इच्छा न हो, 

६ आत्मान्‌भव में आस्था रखकर किया गया हो । 
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महात्मा गांधी 
पा 


गट्ठयाद 


महात्मा गाँधी भारत के व्यापक क्षेत्र मे राजनीति को लेकर आये, 
कम से कम जन-समाज ने उन्हे इसी रूप में सामने आते देखा, इसलिए 
राजनीतिक नेता और देगभकक्‍त राष्ट्रवादी के रूप में ही हम उन्हें जधिक 
जानते-मानते रहे है । पर राष्ट्रवाद की सीमा में आजकल व्यावहारिक रुप 
से जितनी बातो का समावेश होता है, गाधीजी का राष्ट्रवाद, देश-प्रेम और 
राजनीति स्पष्टत उनसे भिन्न ओर ऊंची है । यदि ऐसा न होता, तो एक 
आइचर्य की बात होती । जो राष्ट्रवाद आज दुनिया के लिए एक घातक 
विप हो रहा है, जिसने मानव-हृदय के सत्य और सुन्दर का गला घोट 
दिया है और जो ससार की शान्ति के लिए एक महान्‌ खतरा सिद्ध हो 
रहा है, जिसकी नीव में दुबंह एव पीडित मानवता की हड्डियाँ डाछी गई 
है, उस राष्ट्रवाद को गाधीजी कंसे उत्तेजन दे सकते थे ?--वह जिन्होंने 
अहिसा को अपने साँस के साथ मिला लिया है | 

पर जब हम गहराई मे डूबकर देखते हे तो हमे दो वाते बिजली की 
तरह स्पष्ट चमकती दिखाई देती है। एक तो यह कि उनका राष्ट्रवाद जीवन 
की साधना का एक अग हूँ, वह स्वत कोई ध्येय नही, सावन मात्र है । 
दूसरी वात यह कि वह राजनीतिक की अपेक्षा नैतिक अधिक है | उसकी 
तीव भोतिक अतृप्ति पर, भौतिक आकाक्षाओ पर आश्रित नही , वह नैतिक 
समृद्धि, जीवन की श्रेष्ठता एवं आध्यात्मिक सिद्धान्तो पर आश्रित है । 

८ १८ 

आज परिचम में तो राष्ट्रवाद का रूप इतना भयानक हो गया हे 
कि वहाँ के श्रेष्ठ विचारक उसे एक दर्गण समझने लगे है--उसके विरुद्ध 
आवाज भी उठाने लगे है । पर महात्मा गाधी ने इस अस्त्र को बहुत शुद्ध 
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रूप में हमारे सामने रुपा है । वह जानते है कि भारत के पास ससार को 
देने के किए एक सन्देश हैं । पर जबतक वह अपने पवि पर सडा नही 
होता, जबवेक वह स्वयं अपनी अगणित सन्तान को अपने चेतन प्रवाह से 
अनुप्राणित नहीं करता, तबतक ऐसी धाँथडी एवं राष्ट्रीय अहकार के 
जमाने में बिव्व के राष्ट्र उसी आवाज़ क्यों सुनेंगे ? फिर जहाँ भारत 
एक राष्ट्र है, एक देश है, वहाँ वह विश्व का एक महत्त्वपूर्ण अग भी तो 
हू । इसत्शि/ उसके गरीबो, दीन-दु खियो एवं पीडियो को उठाने का काम 
साप्टू-सेवा और देश-सेवा के साथ ही विश्व-सेवा भी है । 

भाज देश दुर्बल, दुर्दशाग्रस्त, त्रस्त, एवं पीडित है, आज यह भूखा 
हूं । पेट को ज्वाला के कारण अविश्वास, ईप्या-द्वेप, पाखण्ड इत्यादि बढ़ते 
जाते हैं । सात्त्तविक शक्तियों का छोप तो हो ही चुका है, राजनीतिक 
शक्तियों का हथस भी पराऊपष्ठा को पहुँच गया है । तामसिकता के अन्च- 
कार ने चारो ओर से हमको आच्ठन्न कर छिपा है, दमलिए मनृप्यता 
का, विश्व का एक बडा और महत्त्वपूर्ण भाग आज पु है,--सडता और 
गलनता जा रहा है । इसलिए उसे उठाना, बचाना गावी के विश्व-प्रेम के 
प्रतिकुछ कैसे हो सकता था ? वह तो उछटा उसके विश्व-म्रेम का एक 
अग था और हैं । 

इस प्रकार हम देखते हूँ कि गादीजी का राष्ट्रवाद वस्तुन उनके 
विव्व-प्रेम का एक अग है । “मानवता के लिए मरने की आकाश्षा के 
पूत्र भारत को जीना सीखना होगा” यह उनका वाक्य है । इस वाक्य 
के भीतर उनके भारत-प्रेम का भावी त्प झलकता हैं | ग्ह विब्व को 
पग॒ और पीडित भारत का दान करना नही चाहते, उसकी सेवा के 


[५ 


क्न्- 
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लिए साहसी, पोरपमय एवं आत्म-विश्वासी भारत की भेट करना चाहते 
हैं | एक वार उन्होंने कहा था--“यूरोप के चरणो पर लोटता हुआ 
भारत मानवता को क्या आशा दे सकता है ” प्रवुद्ध ओर स्वतन्त्र भारत 
के पास निश्चय ही पीडित--कराहते हुए--विण्व को देने के लिए गान्ति 
एवं सदिच्छा का एक संदेश होगा ।/* इस वबाक्यों में पहले उद्धरण की 
अपेक्षा भावी विश्व-सेवा का भाव स्पष्टतर है । वह भारत को विश्व- 
सेवा का एक सवल सावन बनाना चाहते है । आगे चलकर इसे उन्होने 
और स्पष्ट भाषा में कहा हँ--“'मेरा लक्ष्य विश्व-मैत्री है । हम विव्व- 
आतृत्व के लिए जीना और मरना चाहते हैं। & »& >»]” 
१९ )९ 

इतने पर भी प्र्न किया जा सकता हैँ कि गावीजी विश्व-प्रेम को 
ऐसे जटिल राजनीतिक रूप में लेकर हमारे सामने क्यों आये ? इसका 
सीधा उत्तर यह है कि इसमे दरिद्रनारायण की सेवा का विस्तृत क्षेत्र 
खुला पडा था। इसमे अपने साथ, इसरो का भी उद्धार निहित था। 
महात्माजी ने आत्म-साधने का जो मार्ग अगीकार किया उसमे प्रयोग की 
दृष्टि से यह सव से अच्छा साधन था। सत्य और अहिसा का साधन 
राजनीति के नाम पर संगठित हिसा को कंसे देख सकता हैं? अहिसा 
की प्रतिष्ठा के लिए हिसा के इस व्यापक ताण्डव को बन्द ही करना 
होगा । १९२४ ६० में विवादों एवं दलवन्दियों से दुखित होकर उन्होंने 
कहा था--यदि हम इस वात को थ्यद रखे कि असहयोग की अपेक्षा 
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अहिसा अधिक महत्वपूर्ण है जोर अहिसा के बिना असहयोग पाप है, तो 


9७ 8 ६ 


आजकः जिन प्रिचारों को * पह्अवित कर रहा हूँ, वे सर्ब-प्रकाण 
की तसह स्पष्ट हो जायेगे । »& »% ।” यह एक साधक मी वाणी हैं, 
शाजनीनिन को नहीं । एक जाध्यात्मिक पायक ही यह कहने का साहस 
पर सज्ता हैं छि असहयोग से अहिसा। अधिक महत्वपूर्ण है। वस्तुत 
गांधी फी फिशसफी, गावी के विचारों वा दृष्टिफोण जानने के लिए य 
शब्द मार के हैं । गोभी के असहयोंग के मूल में स्वार्थ की अपेक्षा, जिस 
से जसहपोग किया जाय उसे ठीक सस्ते पर लाने वा भाव ही प्रधान है। 
यह नोविक़ विजय्र वा नहीं, घद्वता जी दिया में हृदय-परविरलन को 
मार्ग है और उसडिए अधिसा वी थर्त उसके दिए लावब्यक है| यहां 
विरोधी के दुर्गणो को दस करने का भाव हैं, विरोधी को नप्ट करने का 
भाव नहीं है । उसके लिए साथन यों सुद्धता एवं भावों की परविनता 
आपध्यफ है । और बह श्रेम से ही समव है । 
वर्तमान विदेशी भायनतन्त फ्री आलोचना करते हए वह कहते हँ-- 
उस प्रणाली की सत से घटी सामियत क्या है ? यही की यह परोप- 
जीविनी हैं औ” गप्ट्रीय जीवन वी गन्दगीं पर जीवित रहती है, उस 
से अपने दिए पोपण-सामग्री ग्रहण करती हैं ।  & २६ यह गसासन- 
तन्‍न हिसा की नींव पर स्थिव है । हिंसा उसके छिए परम आवज्यक है । 
उसके सिलाफ अहिसात्मव शक्ति--सजीव, सक्रिय शपित--०त्पन्न करना 
हमारे असहयोग का उद्देश्य था। ८ २६ । उन मामिक अब्दो में उनके 
गप्ट्रवाद की, तथा उसे जपनाकर जनता के सामने लाने की, द्यास्या 
है । जवतक राष्ट्रीय जीवन गन्‍्दा है तभीतक यह गासन प्रणाली चल 
सऊती है । इसलिए शसाप्ट्रीय जीवन में जो गन्‍्दगी आ गई है, जो वुसच्याँ 
भर गई है उन्हें दर बरने के लिए महात्मा गाघी ने असहयोग का 
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अवलम्बन किया था। 4हु विदेशी शासन हिंसा की नींव पर स्थित हें, 
इसलिए उसे दूर करने के लिए व्यापक चेतना उत्पन्न करना आवश्यक 
था। यह चेतना अहिसात्मक थी | इसके मूछ में विरोधी का बुरा ताकना 
न था, उसे ठीक मार्ग पर छाना और विश्व-शान्ति के छिए सामझजस्थ 
की स्थिति पैदा करना था | वह भारत को विश्व की प्रगति का, पीडित 
राप्ट्री को उठाने का एक सावन बनाना चाहते है । वह स्वयं कहते है-- 
“मेरी महत्वाकाक्षा (भारत की) पूर्ण स्वतस्त्रता मे कही ऊंची है। में 
भारत को मुक्ति के द्वारा यूरोपीय गौपण के घातक पहियो से पृथ्वी की 
दु्बेछ एव पीडित जातियो का उद्धार करना चाहता हूँ ।” और इस में 
सन्देह नही कि यदि उनका आन्दोलन सफल हुआ (और, भले देर से 
हो, उसकी सफलता मे सन्देह ही किसे हो सकता है ?) तो ससार को 
एक नया प्रकाश, नया मार्ग मिल जायगा | 

इसरी वात यह कि गाँवीजी के राष्ट्रवाद मे अहकार का, दूसरी 
जातियोके सिर पर चढ़कर जबरदस्ती बैठने का, अपने राष्ट्रीय स्वार्थ के 
लिए दूसरे दुरवेल देशो का यथेच्छ उपयोग करने का भाव हो नही है । 
जिस दिन ऐसा हुआ, उस दिन विश्व गॉबीजी के तात्त्विक निर्देय की ह॒त्या 
का चीत्कार सुनेगा | वह जानते हे कि आधुनिक सभ्यता ने मानव-मन को 
इतना उद्देगमय बना दिया है, उसके अन्दर इतने प्रछोभन उत्पन्न कर दिये 
हैं, कि गान्ति का कही नाम नही रह गया है । वाह्य के प्रति, असार 
के प्रति इस प्रलोभन और उद्बेग का असर भानव-कर्म के प्रत्येक क्षेत्र पर 
पडा हूं । राष्ट्रीयता विपमय होगई है, गासन-तत्र खर्चीला, दिखाऊ और 
हिसक--पीडा--होग्या है । सामाजिक न्याय वा निर्णय की सात्त्विकता 
पर तामसिक कालिमा चढ़ गई है | इसलिए व्यक्ति ओर समष्टि को 
सात्त्विकता की ओर ले जाये बिना कोई शासन-तत्र आदशे नहीं वन सकता । 
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इसीलिए एक ओर वह उतना ही कमाने पर ज़ोर देते हे, जो हमारे जीवन 
को बनाये रखने के लिए मूलत एवं अनिवार्यत आवश्यक हो और दूसरी 
ओर वडे-वंडे कछ-कारखानों का विरोध करते हूँ क्योंकि इनसे होड का 
भाव पेद्ा होता हैं और इस होड की दीड में, सात्त्विक सफलता न मिलते 
पर, तामसिक उपायों वी घरण लेने की प्रवृत्ति पैदा होती हैं । कुछ दिन 
पहले उन्होंने यह प्रब्त उठाया था क्रि राष्ट्रीय नौकरियों में ५००) मासिक 
से अधिक किसी का वेतन न होता चाहिए । अपने अनुयायियों के लिए 
उन्होंने जो नियम बनाये है उन्तमे अपरिग्रह बोर अस्तेय का बडा महत्त्व 
हैं । फिर उनका अस्तेय भी वडा व्यापक है । वह कहते हे---“बदि कोई 
आदमी कोई भी ऐसी चीज छेता हैं जिसकी उसे अनिवार्य आवश्यकता 
नही है, तो यह चोरी है । इस सिद्धान्त के मूल में यह सुन्दर सत्य विरा- 
जमान हू कि प्रद्वति हमारी देनिक जरूरतों के लिए काफी सामान एकत्र 
कर देती हैं। इसलिए हमे अनाववब्यक खाद्य-सामग्री, वस्त्र तवा अन्य 
सामग्री एकत्र न करनी चाहिए ।” 

इस प्रकार गाँधीजी के राष्ट्रवाद मे एक ओर भारत के पीडितो एव 
दीन-दुखियो के उद्घार का भाव £ और दूसरी ओर भारत की विव्व- 
भ्रातृत्व का, विज्व-सेवा का एक प्रवछ साथन बनाने की आकांक्षा हैँ । 
तीसरी वात यह है कि वह अभी से अपने सिद्धान्तों के साथ ऐसी जर्तें 
लगाते जा रहें है जिससे पश्चिम के ढंग की राष्ट्रीयता का भलषक रप हमे 
ने देखना पड़े । उनका खादी-जान्दोलन, उनका आश्रम-जीवन का प्रयोग, 
उनके आहार-विपयक प्रयोग, उनकी अहिंसा, उनका दरिद्रतारायण का 
प्रेम, उनका सात्त्विक वृत्तियों पर ज़ोर डालना, उनकी सरल जीवन- 
प्रणाली सव राप्ट्रीयता को तामसिक मार्ग पर न जाने देने वाले रोक हैं । 

आवध्यकताओ की वृद्धि की आधुनिक सम्यता वी कसौटी को वह 
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नही मानते । उनकी जीवन की नाप बिलकुल दूसरी प्रणाली पर स्थित 
हैं। वहु कहते हें-- किसी देश में सुव्यवस्था का होना इस बात पर 
निर्भर नही है कि उसमे कितने लसपति-करोडपति हैँ बरन्‌ सर्व-माधारण 
में गरीबी के अभाव पर निर्भर है ।” आगे और भी कहते है-- असली 
अर्थ में सभ्यता आवध्यकताओ के बढाने में नहीं बरन्‌ उनके स्वेच्छापूर्वक 
घटाने में है, क्योंकि इसीसे असलों मुस, सतोप, तृप्ति एवं सेवा की 
शवित की वृद्धि होती हैं ।” 

इसीलिए उनके स्व॒राज्य” में जाति एवं वर्म का भेद-भाव नही है । 
न वह शिक्षितों एव पैसेवालों की मिल्कियत है। वह सबके लिए हैं जिसमें 
धनी भी हे, पर अपग, अथे और गरीबी से जझलते हुए श्रमिक तथा साधा- 
रण जनता भी है ।” उनके स्वप्न का स्वराज्य गरीबों का स्वराज्य है ।” 

इन बातो से स्पष्ट हैँ कि गॉधीजी का राष्ट्रवाद उस राष्ट्रवाद से 
विलकुल दूसरे प्रकार का है, जो आज यूरोप में बढ रहा हैँ और विश्व 
के लिए एक खतरे की चीज बन गया हैं। वह तो वस्तुत विश्व-प्रेम का, 
विश्ववाद का, मानव-जाति को सेवा का एक अग हैं, साधन है । यह हो 
सकता है कि उनका स्वप्न सफल हो, यह भी हो सकता है कि उनका 
स्वप्न असफल होजाय । इसे कौन कह सकता है ? पर यह एक जुदा 
सवाल है । यहाँ तो यही सवाल हैं कि उनका राष्ट्रवाद किस कोटि का 
हैं और विचार के वाद हम इस नतीजे पर पहुँचते है कि वह साधारण 
कोटि के प्रचलित राष्ट्रवाद से भिन्न हैँ एव विश्व-प्रेम का ही एक अग है- 
उनकी आत्म-साधना की ही एक सीढी है । 
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गांधी जी के तत्त्वज्ञान 
में 
कला का स्वरूप ओर साधना 


कला के स्वरूप के सम्बन्ध में जगत मे जैसा मतभेद दीख पडता हैं, 
वैसा ही उसकी साधना और उद्देश्य के सम्बन्ध में भी हैं। कछा कला के 
लिए' अथवा 'कला जीवन क्र लिए इस प्रव्न ने अनेक भिद्वान्तों एव 
गलतफहमियों की सृप्टि की हैं । पर सच पूछे तो यह मत-भेद, और उसी 
कारण यह सिद्वान्त-मेद, बहुत करके अधूरे और असगत विचारों का परि- 
णाम है । यह केवल हमारे दृष्टिकोण की भिन्नता और अपूर्णता का सूचक 
हैं पर सच्चे विचारक और तत्त्वजानी की दृष्टि में तो दोनो ही मिद्वान्त 
कला के एक ही दिव्य रुप के पूृजक है। कला का गाब्वत सत्य तो एक ही 
हैं और वह यह कि जीवन के अन्त सौन्दर्य को सर्वोत्तम सिद्धि के रूप में 
प्रकाशित करना । जिसने करा की साधना में आत्म-निमज्जन किया हैं, 
उसके लिए जीवन ओर कला मे विरोध नहीं हो सकता और इसलिए 
जहाँ ऊपर से कला के इन दो स्कूडो में वडा अन्तर मालम पडता है तहाँ 
सूक्ष्म दृष्टि से देखने पर इस अन्तर के पीछे एक व्यापक एवं अभिन्न सत्य 
दिखाई पडता हूँ । जब हम कहते हूँ सत्य सत्य के लिए! तब उसका यह 
मतलव नही होता कि सत्य की सावना में उपयोगिता का कोई स्थान नहीं 
वरन्‌ उलटे स्वंग्राही कल्याण का सर्वोत्कृपष्ट सावन होने के कारण ही 
उसे यह रुप दिया जाता हूँ । सत्य सत्य के लिए” कह कर हम सत्य को 
स्वय सर्वेश्रेष्ठ परिणाम के रूप में उपस्थित करते है । सत्य ही कारण है 
ओर सत्य ही उस कारण का परिणाम भी हूँ। इसी प्रकार जब हम कहते 
हैं कला कला के लिए', तब भी उसका तात्पयँ यही हो सकता है कि वह 
सत्य से भिन्न नही हैँ, सत्य वी साधना का श्रेष्ठ साधन होने के कारण 
उसकी स्वत एक उपयोगिता हैँ ओर सत्य के गिव एव सुन्दर रुप का 
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प्रकाश करने के कारण, कला कला के लिए कहकर हम उमके असाधारण 
कल्याणकारी रूप को प्रकट करते हें । उपयोगितावाद का जो भयानक 
अमात्विक सप जगत्‌ के व्यवहार में नित्य देखा जाता हैं, उसके कारण 
कला कला के लिए कहकर हम जहाँ साधारण स्वार्थं-भावना की उपेक्षा 
करते हैँ वहा दिव्य' भावों के प्रेरक कल्याण का स्वागत भी करते है । 
वस्तुत इस मतभेद का कोई कारण न था पर जब मध्ययग में का केवल 
गगार और दरवार की चीज़ रह गई और जब जीवन से उसका सम्पर्क 
न रहा तथा जीवन वी साधना से हटाकर उसे वेभव से कुछ इस प्रकार 
सजाया गया कि विलासिता को प्रोत्साहन मिले तव कला कला के लिए 
एफ हास्यास्पद सिद्धान्त वन गया । 
अपनी प्राचीन विलासिता की विरासत मे, हमने कला के जिस रूप 
नये पाया है, आज भी हममें रे अतेक उसी जीवन-विरुद्ध दिग्या में उसे ले 
जाना चाहते है। कला-कला के लिए' का यह एक अत्यन्त विक्वृत अर्थ है! 
कला से नीति का वहिप्कार करने के लिए, जिससे हमारी वासनाएँ जरा 
पानी पाती रहे, ज़रा पनपती रहे, यह एक परदा खडा किया गया। कला 
का गाइवत तत्त्व तो शिव--कल्याण--ही हो सकता है । और जीवन 
का उद्देश्य भी शिव की, कत्याण की साधना ही हैं । यह साधना व्यक्ति 
और समाज को लेकर अनेक सरपो में अपने को प्रकट करता हू । पर इन 
यव रूपों में सनातन सत्य तो एक ही रहता है । कलाकार की आत्मा में 
जव दिव्यानन्द का उदय होता है तो वह संगीत, चित्र, काव्य इत्यादि में 
अपने आनन्द-विह्वल व्यक्तित्व को प्रकाशित करता है । इस प्रकाग मे 
वही आनन्द, आत्मा की वही अनिर्वेचनीय अनुभूति प्रकट होती है | यह 
अपने को सावारण मानव की अनुभूति से कुछ ऊंचे सतह पर पाती है । 
दिव्यानन्द के इस प्रकाण में व्यक्ति एव समाज के कल्याण का एक सुक्ष्म 
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सन्देश होना हैं । आनन्द तो स्वय ही कल्याण-रूप है | धिना कन्याण के 
आनन्द स्थायी नही होता | इसलिए सच्ची कला में दिव्य आनन्द का 
चिर-स्फ्रण है, नीति का रहस्यमय प्रकाग हैं । वह कला ज्षाचार और 
कर्मकाण्ड की जज़ीरों मे वधी नहीं होती परन्तु इनसे मुक्त रहकर भी 
वह नीति औ" सदाचार के सर्वोच्च उद्देश्य को पूरा करती हैं। वह 
जीवन मे' अलग होकर नहीं चलती, जीवन को प्रकाशित करती और 
जीवन को उठाती हुई चलती है| कलाकार में जो कुछ भी सत्य, शिव 
और सुन्दर होता है, उसके जीवन की नाना आक्ृति-विक्ृतियों के भीतर 
जो एक स॒ध्म सत्य छिपा--दवा पडा होता हैं और जिसे साघारणत न 
तो दर्णक्ष और न कलाकार हीं अपने जीवन में देख पाता है वह आनन्द- 
विह्वलता को घडी में अपने-आप प्रकाशित हो जाता है। समुद्र की वाढ 
जेसे तट पर अनेक रत्नो को छोड जाती हैं वैसे ही कलाकार के अन्त - 
करण मे आने वाला ज्वार एक अनिरवंचनीय मत्य को मृतिमान कर जाता 
है । यही सच्ची कला हैं । 
| गाधीवाद में कल्ना की व्याख्या 

गाघीजी के तत्त्वनान में कछा का यही चिर-सत्य रूप दिखाई देता 
है । पहाँ कला आत्म-मथन॒ का प्रसाद हैं। वह जीवन में कल्याण को 
मूत्ते करती हें, वह अन्त सोन्‍्दर्य को लेकर चलती हैं । ऐसा नही कि 
वाह्य उसके लिए विल्कूल उपेक्षणीय है पर वाह्य में अन्तर का प्रति- 
विम्ब होना चाहिए,--जसे दर्पण में छाया होती है । बाह्य को अन्त - 
सौन्दर्य का दर्पण बनना चाहिए | भीतर कोई साधना नहीं, कोई अनुभूति 
नहीं तो वाहय में कला का चिरन्तन सन्देश कैसे प्रकट होगा, कैसे जाग्नत 
होगा ? बह तो कागज के उन रगीन फूलो की तरह है, जिनमें जीवन 
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नही, सुगन्ध नहीं, एक जुप्क सजावट, एक यात्रिक व्यवस्था-मात्र है। 
कला को लेकर गाघीजी के साथ बहुत अन्याय हुआ है । वहुत-से लोग 
समझते हैँ कि इस महापुरुष की नाडियो में खून नहीं, उनके लिए वह 
कला से कोरा एक रूखा पत्थर-प्राणी है । परन्तु यह उनका मत होसकता 
है जो न गाधी को जानते हूं, न गाघी के तत्त्वज्ञान को जानते हे, जिन्होंने 
गाँधी का घरीर देखा है पर गाधी को नही देखा । गाँवीजी स्वय कहते है - 
इस विपय मे मेरे सम्बन्ध में वहत गलतफहमी फेली हुई हू । में 
कला के दो भेद करता हँ--आन्तर और बाह्य । और इनमें से किस पर 
तुम अधिक जोर देते हो, यहीं सवाल है। मेरे नजदीक तो वाह्य की 
कोमत तव तक कुछ नहीं है, जब तक अन्तर का विकास न हो । समस्त 
कला अन्तर के विकास का आविर्भाव ही हैं। मनुष्य की आत्मा का 
जितना आविर्भाव बाह्य रूप में होता हैं उतना ही उसका मृल्य है ।* 
इस प्रकार हम देखते हे कि गाधीजी के तत्त्वज्ञान में अन्त विकास 
की अभिव्यक्ति ही कला का स्वरूप है । इस अन्त विकास के लिए वाह्य 
की सहायता की आवश्यकना वहुत कम है। वह अत्यन्त प्राकृतिक वस्तुओं 
में भी कला के चरम आनन्द को उदभासित देखता है। इसीलिए गाँधीजी 
के कमरे मे चाहे चित्र न दिखाई दे, चाहे तम्बूरे और सितार न हो 
परन्तु वह अपने को कछा का परमयूजक मानते है । उन्होंने वह चीज़ 
ग्रहण करली है जो चित्र और वाद के पीछे छिप्री हुई है| उन्होंने कला 
की आकृति को छोड दिया है, उसके प्राण-प्रवाह को, उसकी स्पिरिट को 
ले लिया है । इसीलिए सच्ची कला उनके जीवन में, आत्म-दर्शन की 
साधना के रूप में, उदय हुई है । वह कहते है -- 
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'जो कला आत्मा को आत्म-दर्णन करने की शिक्षा नहीं देती, वह 
कला ही नही है । और आत्म-दर्शन के लिए मेरा काम तो कला के नाम 
से विख्यात ऐसी वस्तुओं के बिना भी चल सकता है। इसी से चाहे मेरे 
पास तुमको बहुत कला न दिखाई दे, फिर भी मेरा दावा हैँ कि मेरा 
जीवन कला से परिपूर्ण हैँ। मेरे कमरे की दीवारे बिल्कुल सफेद हो और 
यदि मेरे सिर पर छप्पर भी न हो तो में कछा का खूब उपथोग कर 
सकता हूं । ऊपर आकाशत मे नक्षत्रों और ग्रहों की जो अछोकिक लीला 
मुझे देखने को मिलती है, कौन चितेरा या कवि उसका आनन्द मुझे दे 
सकता है ? फिर भी यह न समझो कि कछा के नाम से परिचित तमाम 
वस्तुओ का में त्याग करता हूँ | हाँ, मेरे नजदीक सिर्फ उसी कला का 
कुछ अर्थ हूँ जो मुझे आत्म-दर्शन में सहायक होती हो ।”* 

यो गॉधीजी कछा की निम्नलिखित दो मस्य कसौटी स्थिर 
करते है -- 

१ अन्त मुखी हो, नमो 

२ आत्म-दर्शन में सहायक हो | जा क शअ 

इस प्रकार की सच्ची कछा न केवल कलाकार के हृदय को अननभत 
आनन्द से भर देती है वरन्‌ वह व्यक्तिभोग्य गी जगह सर्वभोग्या वन- 
कर जनसाधारण के सूने दु ख-कातर जीवन में भी आनन्द का सोरभ 
वर्खेरती है । गाँधीजी की कला न केवल मानव-जीवन के घुखद बनाती 
वरन्‌ उसे उज्वल करती और ऊँचा भी उठाती हैं । वह जीवन के साथ 
साथ चलती हैँ । यही नही, गॉधीजी ने उसे वैभव के कारागार से मक्न 
करके सर्वेसाधारण के ग्रहण करने योग्य बना दिया हैं । 





* हिन्दी नवजीवन, वर्ष ४, अक १२, पृष्ठ ८९ । 
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गाधी जी के तत्त्वज्ञान में कछा का स्वरूप 
थ्रन्त मुर्खा कल्ना 


जब हम इस बात पर विचार करते हैं कि गाधीजी कला को अन्त मृसी 
वयो मानते है तव हप उस निष्कर्ष पर पहुँचते हे कि सच्ची और परि- 
पूर्ण कला बाह्य नहीं हो सकती, आन्तर कला ही सच्ची कला हैँ क्योकि 
उसमे ही जीवन का गाब्वत-सत्य प्रकट हो सकता हैं । जो का वाहय 
साधनों और अवलम्बनों पर जितना ही निर्भर करती हैं वह उतने ही 
अगो मे अपूर्ण और कृत्रिम है । ज्यो-ज्यो वाह्यावलम्बन बटता है, कला 
को कृत्रिमता भी बढती है । यह एफ दृष्टि है | इसरी दृष्टि यह है कि 
* मर्वेत्कृप्ट कछा व्यक्तिभोग्य ने होगी, सवभोग्य होगी । और कला जब 
वाह्य अवलम्वबनों से जधिक से अधिक मुक्त होगी तभी सर्वभोग्य वन 
सकेगी | इसलिए में बहुत मतेवा यह कहता हूँ कि जो चन्द्र और असख्य 
लाराओ से प्रकाशित नभोमण्डल को देखकर जगतकर्त्ता की लीला में 
तल्लीन हो सकता हूं उसे चित्रकार के दृश्यों से चित्रित नभोमण्डल और 
सूर्योदय तथा सूर्यास्त देखने की कोई आवश्यकता नहीं होती है 
वह तो प्रतिक्षण नये-नये रण धारण करते हुए, नया सीन्दर्य प्राप्त करते 
टैेए आकाश से हीं सव कुछ प्राप्त कर लेगा । 

गाधीवाद करा की जो कसोटी रखता हे और जो कल्याणकारी रूप 
उसे देना चाहता है उसे लेकर, मानकर चले तो हमे प्रत्येक स्थान पर 
प्राकृतिक कछा का आनन्द मिल सकता है और वह वाह्य सुविधाओं एव 
साधनों पर भी निर्भर नही करता या ज़रा और सँभालकर कहना चाहे 
तो बहत कम निर्भर करता है। जब रात के तीसरे पहर निर्जन पथ पर 
जाते हुए आत्म-विस्मृत यात्री के कण्ठ से, उसके हृदय का आनन्द गीतों 


अनकननवपमक.. 
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डी 


के रूप मे फूट निकलता है, जब प्रभात-काल मे चक्की पर बेठीं हुईं 
नवोढा बहुएँ गाती है तो क्या उनमे कला का प्रकाश आपको नही दिखाई 
देता? यह सजीव, नयनाभिराम आकाश पृथ्वी के हर वोने पर दीन-से- 
दीन जन को भी प्राप्त है। यदि हम उसमे व्याप्त कला का स्वरूप देस 
सके तो अपनी कला की परिधि को हम कितना व्यापक बना लेते हे । 

गॉधी तत्त्वज्ञान ने इस अन्त मुखी एवं व्यापक कछा की साधना को 
कितना सरल-सुलभ एवं उज्ज्वल कर दिया हूँ | इस अमछ-धवल प्रकाश 
में धुलकर कला निखर उठी है । जो कला केवल मनोविनोद की वस्तु 
थी उसे गाधीवाद ने जीवन के ऊँचे सिहासन पर प्रतिष्ठित किया है । 
उसकी दृष्टि से “इस निर्दोष, सर्वेभोग्य कला का मनुष्य के आव्यात्मिक 
विकास में बहुत वडा स्थान है ।” वह कला का अस्तित्व जीवन के लिए 
मानता है । वहाँ कला की सार्थकता इस वात में है कि वह जीवन में 
सत्य की प्रतिष्ठा करे। गाधी तत्त्वजञान में कला आत्म-साक्षात्कार का 
एक साधन है । जीवन में एक ऐसी सीमा भी आती है जहाँ इन्द्रिय-भोग्य 
कला पीछे छूट जाती ह । उस समय मनुष्य के लिए उसकी आवश्यकता 
नही रह जाती और वह आत्मा की कला मे मुग्ध हो जाता है ।” 


कत्ना को साधना 


परन्तु इस पर एक जका उठाई जा सकती है। ओर वह यह कि 
उपयुक्त अवस्था में भी क्या मनुष्य के लिए शब्द, स्पर्ण, रूप और गन्ध 
जन्य हो जाते है ? यह गका एक वार उठाई गई थी। यही नहीं, यह 
भी पूछा गया था कि 'यदि ऐसी ही दशा को अपना व्येय माने तब तो 
हमे आरम्भ में ही अपनी इन्द्रियो को शिथिल और अन्ध बनाने की आदत 
डालनी चाहिए ”' 
४४ 
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समय तो उनके हृदयाकाश में शब्द, स्पर्ण, सूप और गर्व की मारी सृष्टि 
उत्पन्न हुई थी । और यही सबब है कि उन्होंने बडें आनन्द के साथ यह 
गाया था 
हमसे रहा न जाय, मुरलिया की धुन सुन के । 
बिना बसन्त फूल इक फूछे, 
भमर सदा लोभाव । मुरलिया० ॥ 
गयन गरजे बिजली चमके, 
उठती हृदय हिलोर । 
विकसित कमल मेघ बर साजें, 
चितवन प्रभु की ओर । मुरालिया० ॥ 
ताली लागी तहूँ मन पहुंचा, 
गेंव ध्वनी फहराय । 
कहे 'कवीर' आज प्राण हमारा, 
जीवत ही मर जाय ॥ मुरल्िया० ॥। 
कथीर तो जुलाहा थे और योग कर्मसु कौगलम्‌' इस न्याय से थे 
बडे जच्छे जुलाहे होगें। अपने बुने हुए यान में उन्होंने अनेक रग भरे 
होगे और उनकी प्रणसा भी की होगी । परन्तु एक समय तो उन्हें अपने 
बने हुए कपडे का और रगे हुए कपडे का सोन्‍्दर्य देखने के बदले 'साई' 
की बुनी हुई चदरिया में कछा देखने का सौभाग्य प्राप्त हुआ था, साहब 
रगरेज' की रगी हुई चुनर में उन्हे अतृपम केछा दिखाई दी थी। 
झीनी-झीनी दिनी चदरिया 
और--- 
साहेब है रंगरेज़, चुनर मोरी रंग डारी। 
भाव के कुड, नेह के जल में, प्रेम रग दई बोर । 
४६ 


गादी जी के तत्वत्रान भ कला का स्वरूप 


दुख का मेल छुदाय दिया रे, खूब रगी झकझोर ॥ 
कहे 'कवीर' रंगरेज पियारे, मुझ्पर हुए दयाल । 
दर चुनरी ओहि के रे, भयो हुँ मबन निहाल ॥ चुनरमोरी० ॥ 
क्वीर वहरे होने, अन्चे होते या गंगे होते तो भी क्या उनके आनन्द में 
कुछ कमी हो सकती थी ? ” 
कला के साधथवा का चार अवस्थाएँ 
तो क्या इस आन्लए कला की साधना का मूत्ते कहा से कुछ विरोध 
नही है, और हैँ भी । नहीं इस मानी में छि दोनो में सत्य तो एक 
ही प्रऊट होता हैँ | विरोध हैँ इस मानी में कि दोनो साधना की दो 
अवन्याओं को सूचित करती हूँ। आल्र कहछा मे मूर्त कला सम्मिलित 
हैँ । आान्तर कला में वह सव सत्याश हू जो मूरत्त कला में है और उससे 
कुछ अधिक है । इसे स्पप्ट करते हुए ग्राधीजी स्वय्र कहते है -- 
परन्तु जैसे ज्ञानों को मूतरि के दर्गन करने में कोई घृणा नहीं हैं 
नी तो मति के पास भी ईवब्वर में तल्लीन होकर ही खड्य रहेगा, उसी 
प्रतार पन्‍्तराकाब में से सब कुछ प्राल कर लेनेवादे को भी वाहयाकाण 
देखफर तप्त होनेवाटों से विरक्तित नहीं होती हैं । वह भी वाह्याकाण 
देवकर उतना ही आनन्द श्राप्त करेगा । और उसी प्रकार वाह्याकाणन 


कक 
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को देवकर आनन्द प्राप्त करनेवाला भी चित्रकारुद्धारा चित्रित चित्र से 
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विरक्ति ने उरेगा। यदि चित्र ही देखने को मिले तो वह चित्र देखकर 
प्रसन्न होगा । तीनो स्थिति एक से एक अधिक स्वतत्रता वी हैं | और ये 
तीनो स्विनियाँ मन॒प्य में एप समय में एक साथ भी रह सकती ह--रहता 


है । क्योकि प्रत्येक मतृप्य जान में, या अनजान मे भी स्थूलस सुक्ष्म को 
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गाधीवाद की स्प-रेसा 


ओर प्रयाण करता हैं| परन्तु आमिर आत्मा की कला अमृत हैँ, इसमे 
कोई मच्देह हैं ? बाह्य साथनों पर अयवा इच्द्रिय ज्ञान पर आवार रखने 
वाली कला में जितनी आत्मा होती है उतने हीं अगो में वह अमृत कला 
के ममान बनती हैं और जिसमे आत्मा का बिलऊुठ ही अभाव होगा, 
वह कला न होगी, केवल कृति ही वन जाबगी और क्षणभगुर होगी । 
उस अमृत कला का अब जिसमे अधिक है, वह मोक्षदायी है ।”* 
इस प्रकार की साथना की तीन जवस्थाएं हुई । सक्षेप में इन तीनों 
को हम इस रूप मे रख सकते हू -- 
१ जिसमे कलाकार वाह प्रकृति के सौन्दर्य का चित्रण करता हैं ! 
जमे सूयदिय या सूर्यास्त या वनस्थली का चित्र । 
अथवा प्रेम या ग्रेम-काव्य की साधना में जैसे प्रेमी के रूप्‌-रग 
का वर्णन एवं चित्रण । 


पं 


जिसमे वाह्य प्रकृति, जैसे सूयोदिय या सूर्यास्त या वनम्थली के 
दर्गन में कला को देखता है । 

प्रेम को साधना में जेसे प्रेमी प्रियतम के विरह में कातर जौर 
विकल होता है । 


१! 


जिसमे अनुभूति की गति पूर्णन अन्त मुखी होती है ओर जब 
कलाकार को यह्‌ नूर्योदिय, सूर्यास्त, वनस्थली, वाह्य प्रकृति की 
सव सामग्री अपने अन्तर में ही दीस पच्ती है । 

जेसे 9मकी साधना में प्रेमी प्रियतम को अपने हृदय में देखता है । 
परन्तु इस तीसरी अवस्था तक ही साथना का अन्त नहों हो जाता । 


साधना का अन्त तो वहाँ जाकर होता है जहाँ सव वन्धन टूट जाते हे, 


“ हिल्‍्दी नवजीवन; वष ५ तक २९ पृष्ठ २३०। 
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जब कलाकार अपनी कला के स्थूछ साधन की स्थूछता में भी विगालता 
देखता हैं और जब एक सक्ष्म अनुभनि द्वत के परदे को हटा देती है । 
इसकी तुलना प्रेम की उस अवस्था से की जा सकती हैँ जिश्चम प्रियतम 
और प्रेमी दो नहीं रह जाते, एक हो जाते हे । जब वूँद महासमुद्र में 
विलीन हो जाती है, जब व्यवित समष्ठि हो जाता हैं। भक्ति या उपा- 
सना की जो साधना हैँ उसमें भी यही चार अवस्थाएँ हम देखते है । 
गांधी के जीवन भें इस चरम अनुभूति का आभास हम एके जगह पाते 
हे । चरखा यो एक अत्यन्त स्थल पदार्थ है । गाधी उसका उपासक है 
साधक हैँ । वह कातने को सुन्दर कंछा बताता है, वह चरखा कों मोक्ष 
का साधन मानता है । वहीं गाधी दूसरी ओर कहता है, कछा अन्त मुखी 
होनी चाहिए। यह विरोध कैसा ? पर क्या इसमे विरोव है ? मेने 
ऊपर कहा हैं कि साधना की चोयी अवस्था में साथन की स्थूछता नष्ट 
हो जाती है। इसलिए वृत्तियो के अन्त मुखी हो जाते की अवस्था में 
स्थल की स्थूछता के वधन कट जाते हैँ और वह मुक्ति का साथन वन 
जाता है। जैसे गावी चरते की चरखे के रूप में, स्वूल सप में नही 
देखता, वह उसे “स्पिरिट के, वेतन के चक्ररुप में देखता हूँ । उसका 
कहना हैं -- 

“पते चरखें को सभी के लिए मोक्ष का साधन मान कर उसका वर्णन 
नही क्या है । हाँ, मेरे छिए तो वह मोक्ष का साधन हू ही क्योक्ति मेरी 
दृष्टि में चरखा कोई स्यूल चरखा नहीं है। मेने तो उत्तके चारो ओर 
एक बडी सृष्टि की रचना की हैं । चरखें को गरीबों का जीवतन्तु मान- 
क्र, उतके साथ प्रेम के ततु से बावने वाछा मानकर ही म॑ उसे चलाता 
हैं और उसे अपनी मोक्ष-साथना का आवार मानता हैं। सभी के लिए 
वह मोल का साधन नहीं हो सकता है, जैसे किसी अग्रेज़ को राम-ताम 
५ ४९ 
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में कुछ विजेपता न मालम होगी परन्तु तुलमीदास जी को तो रामनाम 
रटन के सहारे सारा जगत ही मिथ्या मालम होता था ४ 

इस प्रकार गावी तत्वज्ञान में कला वी साधना का आरभ तो होता 
हैं वाह्य को लेकर परन्तु धीरे-धीरे वाह्यावलम्बन, रूप ओर आकृति 
की यह आसक्ति छूठती जाती हूँ । कला की प्रवृत्तियाँ अन्त मी होती 
जाती हैं। स्थूल में स्थूछता का और जड मे जडता का जो आभास है 
वह चेतन रुप में बदलने लगता हू, यहाँ तक कि स्थूछ स्थल नही रह 
रह जाता, चेतन की अभिव्यवित का सावन-मात्र रह जाता हैं 

इससे हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि आजकरू बहुत साधारण 
विचार और अनुभूति के लोगो मे 'कला कला के लिए' का जो भाव ग्रहण 
किया जाता है और जो स्वय इस वाक्य में प्रकट होने वाले मूल भावों 
के विपरीत हूँ, गाधी तत्त्वज्ञान उसका विरोधी है । मेरा मतरूव यह कि 
यदि 'कला कला के लिए का यह अर्थ हो कि कला की उपासना क्षुद्र 
स्वार्थो के लिए, ससार की क्षृद्र 'उपयोगिताओ' के लिए न होनी चाहिए, 
उसका उद्देष्य इससे ऊंचा हे, वह एक सूक्ष्म, एक चैतन्य आनन्द-प्रवाह 
की वस्तु हैं तब तो गॉधीवाद उसका समर्थक है क्योकि सासारिक व्यव- 
हार में या स्थुरू अर्थ मे चाहे ऐसी कला का उपयोग कुछ न हो पर्तु 
मत में शुद्ध आनन्द को प्रवाहित करने मे, हमारी मन स्थिति को उँचाई 
पर ले जाने मे, हमे ससार के स्वार्थ-जाल से मुक्त करके क्षण-भर के लिए 
ऊपर उठाने में वह अपनी असाधारण उपयोगिता प्रकट करती है। इस अर्थ 
में 'कछा कला के लिए. और कला जीवन के छिए' दोनो परस्पर विरुद्र दीख 
पडने वाले सिद्धान्त आपस मे मिल जाते है, एक ही हप मे प्रकट होते है । 


* हिन्दी नवजीवर्नत, भाग ५, अक २ ९, पृष्ठ २३०। 
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परन्तु इस तात्विक एकता के होते हर भी गाघीजी के मस से 'कछा 
[के छिए थे शब्द सुनाई न देंगे। उसया कारण हूँ। गाधीजी एक जन- 
धिक्षर ह। अपने व्यक्तित्व की चहारदीवारियों जो तोड़कर वह सत्र में 
मिल गये हैं । इसलि! वह जो वहते 6, समालफर कहते हैं, इस रप 
में बहने या प्रयत्न करते है क्रि उसका दुस्पयोग न हो। दुरुपयोग तो 
नीजों वा होता है पर हम छोगो को अपनी ओर से दुस्पयोग करने 
विय्रा वयों देंगे ? दृर्प्रयोग हो भी तो झूम से कम हो। जितना हम 
व्रचा से, बचा छे। आज जब जन-साधारण में, भिल्षित युवकों के 
जीवन मे, सायना की, तय की, आत्मो-टास की बड़ी कमी है, तव गाधी 
या गाधीवाद यदि 'कल़ा कछा के लिए' का प्रचार करे तो उसका दुर- 
पयोग होने की संभावना अधिक हैं। इसलिए बढ़ कला जीवन के लिए 
ही मानता थीर कहता हैं। पर उसे 'णीवन के छिए' वा अर्थ भी सामान्य 
सही है । इसया अर्य यह है कि जिस सत्य की प्रतिप्ठा करना, जिस शिव 
की, ऊयाण की साधना जीवन का उद्देश्य है, उसकी अनुभूति में, उनती 
प्राप्ति में उसे सहायव होना चाहिए । 'जीवन' को यदि हम साधारण 
स्पूल आवध्यकनाजओं के अर्थ में प्रयुक्त करने छगे तो यहाँ भी कछा वा 
उद्देष्य नप्ट हो जाता हैं 
इसीलिए गादीवाद जीवन में तपस्या यो प्रधानता देता है। जिसमे 
जितना ही तप हैं, उसमें कछा को उत्तनी ही सच्ची प्रतिप्ठा होगी ! इस 
पर जोर देते हुए स्व० द्विजेंद्रलाल राय के सुपुत्र श्री दिलीपकुमार राय से 
एक थार गाधी जी ने कहा था --' में कहना हूँ, तपस्या जीवन में 
सबसे वी करा है।_ सग्रीत के खिलाफ में हो ही कैसे सता हूँ ?' 
में तो सगीत के बिना भारत के धामिक जीवन के विकास का खयाल ही 
नहीं कर सकता । में संगीत की तरह तमाम कलाओ का प्रेमी हें | हाँ, 
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कछा के नाम से आजकल अनेक चीजो का परिचय कराया जाता है, में 
उनके खिलाफ जरूर हूँ। कला के लिए तो हृदय चाहिए । रु 

इस पर दिलीप वाव्‌ ने कहा --“में भी यह नहीं मानता कि कला 
जीवन से वढकर हूँ 

गावी जी ने कहा -- जीवन समस्त कलाओ से श्रेष्ठ है । में तो 
समझता हूँ कि जो अच्छी तरह जीना जानता है, वही सच्चा कलाकार 
हैं। उत्तम जीवन की भूमिका के बिता केछा किस प्रकार चित्रित की 
जा सकती ह * कला के मुल्य का आवार है जीवन को उन्नत बनाना । 
जीवन ही कला हू । कला विश्व के प्रति जाग्रत होती चाहिए-- 
कला जीवन के प्रति जाग्रत होनी चाहिए ।* 


साधना शिव की या छुन्दर की ? 

परन्तु इतना सव होने पर भी, सूक्ष्म दृष्टि से देखे तो दोनो सिद्धातो 
के श्रेष्ठ प्रतिनिधियों मे भी, साधना-मार्ग (]॥०८४४॥०० ०६ ४99०४८॥) की 
दृष्टि से एक बडा अन्तर मालूम पडता है। 'कछा कला के लिए' स्कूल 
का साधक 'सुन्दर को छेकर अपनी साथना आरभ करता है । वह सौदसं 
में ही सत्य का दर्शन करता है, जव गाधी अथवा गायी तत्त्वज्ञान सत्य 
में सौन्दर्य का दर्शन करता है। गावीजी सुन्दर मे सत्य को देखने के क्रम 
को उलट कर कहते हैं -- 

"में सत्य में ही अथवा सत्य के द्वारा सौन्दर्य का दर्शन करता हूँ । 
मुझे तो वे तमाम वरतुएँ, जिनमे सत्य का प्रतिविम्व हो, सुन्दर मालम 
होती हँ--सच्चा चित्र, सच्चा काव्य और सच्चा गीत मालम होती है । 
आमतौर पर लोगो को सत्य में सौन्दर्य दिखाई नही देता, उन्हे वह भय- 
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कर माड्म होता हैं। परामर ठोग सत्य को भीषण देखकर उससे भागते 
हे, क्योकि सत्य का सीन्दर्य वे देख नहीं पाने । जहाँ मनृप्य सत्य में 
सौन्दर्य देखने छगा क्रि समझना चाहिए, मनृष्य कठा का दर्शन करने 
लगा उजा-रसिऊ होने छगा | 
इस प्रकार जहाँ कठ्य की साधना में पहला दल 'सुन्दर' की प्रतिप्ठा 
करता है, सुन्दर की पूजा करना है, तहाँ गाधी तत्त्वज्ञान का अनुयायी सत्य 
और शिव को ही लेकर चलता है। गाधीजी का कहना है कि इन दोनों में 
सुन्दर जपने आप आ जाता है। यह ठीऊ भी है और ग्रलत भी है क्गेक्कि 
अत्यन्त व्यापक दृष्टि से देखे तब तो यह भी कहना पड़ेगा कि सत्य में शिव 
और सुन्दर दोनों का समावेश हैं। इसी प्रकार यह भी कह सकते है कि 
निव में सत्य और सुन्दर जा जाते है। सच पूछे तो सत्य, शिव, सुन्दर एक 
ही है । किमी एक की साथना में, चरम विज्ञास की अवस्था में, अन्य सव 
सहज प्राप्य हे क्योकि जो सत्य है, वही शिव हू कौर जो शिव हैं, वही 
सुन्दर है । इसलिए कला के सच्चे सावक के लिए सुन्दर उपेलषणीय नहीं 
हो सकता । हह्मा का निर्देश करते समय भी सतू, चित्‌, आनन्द तीनो के 
द्वारा हम अपनी धारणा को प्रकट करते हूँ । “सत्य भिक्र सुन्दर इसी 
त्रविधि ब्रह्म-कला के दसरे नाम-रूप है। पूर्णकला में केवल मत्य और 
शिव ही नहीं सुद्धर भी प्रकट होता है। इस कममौटी पर कसने से गावी- 
वाद की क्ठा की साथना में भी क्रिचित्‌ अपूर्णना मालूम पडती हँ। तव 
क्या गावीजी ने इस तिविध कला की परिपूर्णता को नहीं समझा हैं ? क्या 
उन्होंने अपने तत्त्वजान में सुन्दर की उपेक्षा की है ? 
इस सम्बन्ध में मुझे एुक सम्वाद की याद आती है जो गॉँधीजी 
और दान्ति निकेतन के कलछाविद श्री रामचनच्धन के बीच, आज से १५ 
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बप पूवे, १९२४ ई० में, हुआ था। उसे दे देने से इन प्रश्नों की गत्यियाँ 
अपने-आप सुलझ जाती है । सौन्दर्य-द्वारा सत्य-दर्णन का प्रब्न उठाकर 
श्री रामचन्द्रन ने पूछा -- 

परन्तु क्या सत्य ही सौन्दर्य और सौन्दर्य ही सत्य नही है ?” 

गावीजीने कहा--- नहीं, पर सौन्दर्य क्या है, यह मुझे जानना होगा । 
जन-सावारण जिसे सुन्दर कहते है, उसे यदि तुम मत्य कहते हो नो सत्य 
और सुन्दरता में कोसो का अन्तर हैं| कहो तुम्हे अत्यन्त रूपवनी स्त्री 
सुन्दर मालम पडती है ?' 

“जी, हाँ ।” 

“उसका चरित्र खराब हो तो भी ?” 

रामचन्द्रत जरा चकराये, रुककर बोले--जी नही, भ्रप्ट चर्त्रि 
स्त्री सुन्दर हो ही नहीं सकती । जो सच्चा कलाकार होगा, वह जैसा 
अन्तर होगा, वेसा ही वाहर दिखा सकेगा ।” 

“फिर तो सच्चे कलाकार की वात आई न ? सच्चा कछाकार किसे 
कहे, यही तो सवाल हैँ । जो अन्तर को देखता है, बाह्य को नहीं वही 
सच्चा कलाकार हूं । सच पूछ तो सत्य से भिन्न सौन्‍्दर्य-जैसी चीज 
नहीं । सुक्रात अपने जमाने के अत्यन्त कुरूप लोगो में माना जाता था । 
फिर भी उसके जैसा सत्यनिष्ठ कोन था ? अर्थात्‌ सत्य का वा ह्यस्पके 
साथ कुछ भा सम्बन्ध नहीं । उल्टा में तो सुक्रात को सुन्दर कहूँगा। 
उसकी सत्यगीलूता, उसका सत्यजात जीवन-भर का ओज उसे सौन्‍्दये 
सम्वित करता है। ओर फिडियास जैसे चित्रकार ने भी, जिसे वाह्य रुप 
में खूब सौन्दर्य दिखाई देता था, सुऋत के सौन्दर्य को स्वीकार किया हैँ) 
उसकी कलाने सत्य के सौन्दर्य को देख लिया था |” * 


“हिन्दी नवजीवन वष ४ अक १२ पष्ठ ९०। 
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गाधीजी ऐे त्त्वज्ञान में कला फॉ स्वत्प 


इस सम्बाद था विश्डेषण करने से मादूम होता हूँ क्रि ग्राी तत्त्य- 
ज्ञान सच्ते सौन्दर्य फ्री उपेक्षा नही करता, केबल रूप के अर्थ मे प्रवुश्त 
टीनेयाड सौन्दर्य बा विरोध फरता हैं। और चूँकि जनन्साथारण में 
सौह्ये मूप का पर्वाय समझ लिया गया है, एसलिए श्रम न होने देने के 
उ्ेग्य से, साथना में गायीयाद़ कया सत्य और जथिव पर ही जोर देता 
है। उसका यह भी एएना हैं कि सन्‍्य औ शिव की साथना में प्रमाद की, 
आत्मचचना फी फम ग॒पारश है जोर उसमें सुन्दर अपने आप प्ररूट हो 
जाता है । उसके विपरीत यदि सुस्दा को झैेफ़र चलने है तो बहुत सभव 
है व्यास्पा-भेंद औौर दृर्पयोग के यारण सत्य आए शिव की हम, अनजान 
में ही सही, उपेला करने लगे। यहाँ विरोध फेवल शाब्दिक है, तात्विक 
नहीं है । सोन्दर्य रुप से भिन वस्तु हैं। रुप जब थघरीर-भोग्य हैं तब 
सौन्दर्य आत्मानभव वा विषय है। न्‍थ देश-काठ की सीमा में सीमित 
हैं और सौन्दर्थ चिन्तन तवा देश-झालछ फी सीमा $े परे है। उस सच्चे 
सौन्दर्य के द्रप्टा ये हदय में सन्‍्य और शिवत्र प्रकट होते है क्योकि बिना 
सत्प्र भौर शिव की अनुभूति के सच्चा सीन्दर्य-दर्शन सभव नहीं है । गावी 
तत्त्वज्ञान ऊठ़ा ही जनभूति में, टसी सच्चे सौन्दर्य या समर्थत है, तप 
का नही । 

जौर झाण कछा फे साथक भी तो यही मानरर चलते है । आऊति 
अबव ताम-रप से परे जो भावानुभूति अथवा आत्मानुभूति है जवनीन्‍द्र 
उत्पादि उसे ही चित्रकृठ में प्रकाशित कर रहे है । एक किसी व्यक्ति के 
टगरीर का चित्र टोता है, जिसे फोटो था उसकी प्रतिच्छवि कहते है । पर 
उनमें व्यक्ति के अन्दर जो कुछ विणिष्टता है, व्यक्तित्व है वह प्रकट नहीं 
होता । जैसे गाधी के फोटो में गाघीत्वाँ का कोई प्रकाश नहीं, उनके 
घरीर को देखकर उसका अन्दाज़ नहीं फिया जा सकता फि वह क्या है ? 
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इसी तरह एक ह॒त्यारा है जिसका रुप अत्यन्त मनोरम हैँ इसलिए उसका 
फोटो दे देने से उसकी करता को हम प्रकट नहीं कर सकते । इसलिए 
श्रेष्ठ कलाकार उसकी मन स्थिति को लेकर, उसकी आकृति के पीछे छिपे 
उसके व्यक्तित्व को, उसके सृक्ष्म जरीर को लेकर उसका चित्र बनाते हैं । 
कविता, चित्रकला, मूतिकल। तीनो में भावाधार को नही, भाव को लेकर 
कला की सृप्टि करने मे श्रेष्ठ कलाकार व्यान दे रहे हैं। पापी के रूप का 
नही, पाप का, प्रेमी का नही, प्रेम का चित्रण किया जाने लूगा हैँ। करा 
अब स्थल को, नाम-रूप को छोड रही है भर उस स्थूल के, उस नाम-हप 
के पीछे जो अपूत्त सत्य हैं उसे प्रकट करने को उत्तावडी है । इस प्रकार 
के मानस-चित्रण में अनेक कलाकारों ने बडी सफलता प्राप्त की हैं । 

इसलिए यदि गावीवादी कलाकार सत्य और शिव को लेकर चलता 
है और दूसरे प्रकार का श्रेष्ठ कलाकार सच्चे सौन्दर्य को लेकर चलता 
है तो दोनो एक ही स्थान पर पहुँचते हूँ । हाँ, यह अवश्य है कि दूसरे के 
लिए पय-भ्रष्ट हो जाने की सभावनाएँ और खतरे अधिक हें । 

इन सब सब बातो का निष्कर्प तो यही निकलता है कि गाँधी तत्त्व- 
ज्ञान मे कछा, वाह्यावरुमस्बनों को गौण मानकर चलती है । वह अन्त - 
मुखी तथा सर्वभोग्या हैं । साधक कला की साधना में सत्य ओर शिव के 
द्वारा सुन्दर का दर्शत करता है। सत्य में सुन्दर समाविष्ट हैं। दोनो 
स्कूलो मे जो भेद है बाह्य हूँ, तात्तिवक नही । दोनो स्कूलो की पूर्णता 
तो 'सत्य शिव सुन्दर में ही होती है, दोनो के साधना-मार्ग ( 0८४०० 
०६ ००77०४८॥ ) में ही अन्तर ओर भेद हैँ । आत्मदर्शी और अन्त मुखी 
कला की श्रेष्ठता तो दोनो ही मानते है। भात्मानुभूति तो स्वत अन्त मुखी 
होती है और विना आत्मानुभूति के सच्ची कला जीवन मे, कृति में प्रकट 
नही होती । 
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विश्व के मानस-क्षितिज पर गाँधी उस तेजोपुज्ज-सा है, जो प्रकाण 
ही प्रकाश देता है, जछाता नहीं । और हमारी निन्दा स्तुति से परे, अपने 
को हर कदम पर परखता ओोर प्रतिक्षण अन्यकार से लडता हुआ, आत्म- 
शोब की यात्रा में, अपने अविच्छिन्न आत्म-विव्वास के साथ चला ही जा 
ग्हामहें। 
१८ )९ )८ ्र 
युग-पुरुष गाँधी के मूल में जो तत्वज्ञान है उस समझने के लिए हमें 
उनके राजनतिक स्तर के नीचे पैठना होगा । उनका तत्त्व-ज्ञान एक 
जीवित आदर हैं । वह प्रति क्षण प्रयोग करते हुए चलता है। उसका 
विकास उसके आचरण के अनुभवों पर आश्रित हैं। यह बद्धि-विछास 
ही, जीवनव्यापी और आचरण-प्रधान प्रयोग है। गॉबीजी जो कुछ 
कहते है, उसके पीछे केवल मैद्वान्तिक आधार ही नहीं होता, बल्कि 
उनका समस्त जीवन, उतका आचरण, उनकी अनुभूति और उनका विश्वास 
सब कुछ होता हैं। हम छोग, जो बुद्धि-विलास के आदी होगये है, जिनका 
चेतन्य बेसुध है और जो अपने आत्म-विव्वास को खोकर जीवन को टुकड़े 
डुकड़े करके ग्रहण करते है, इन सव बातो मे एक विरोध देखते है, पर 
यदि हम ठीक-ठीक अपने को देख सके तो विरोब हमे अपने मे दिखाई 
देगा । गाँधी जी का जीवन तो आइचर्यजनक रूप से सामझ्जस्थ और 
ऐव्य में पूर्ण है । वस्तुत हमारे इतिहास मे जीवन के तत्वों का इतनी 
सफलता ओर सृक्ष्मता के साथ सामज्जस्य (सिनयेसिस) करने वाला 
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इससे ने हुआ । उनका दृष्टिफोण सामज्जस्पान्मक दष्टिशोग (सिन्पे- 
टिक आउटडुफ) है शौर ममक्ष सवा छोकमग्रही का हीं एक दृष्टिकोण 
होनाता हैं । 
3९ )८ )९ 4 
सत्य को चापना 
सत्य गबीजी ऊँ तत्पनान का केन्द्र है। आत्यन्तिक रूप में यही 
जआान्म-शनक्षात्तर या मोक्ष है । पा गाधीजी वा क्षात्म-सानक्षात्कार किसी 
बिन्दु पर जाकर समाप्त नहीं हो जाता | वह प्रति वि्द्र पर प्रकट हो 
जोवन को ओत-ओत कर डेना चाहता हैं। जैसे रेपा अनस्त बिन्दृजों से 
बनती है जोर उसमे किपी ऐसे स्थान की कन्पना नहीं की जा सकती 
जहाँ बिन्दु न हो, वेस हो गायीजी जीवन को नत्यमंय देवागा चाहने हैं । 
जेस रखा मे प्रत्येक स्थान पर बिन्दू हैं, वैसे ही जोवन में था विश्व में 
प्रत्येक स्यान पर सत्य है, पर जैसे रेखा में स्ाधारणत दर्शक बिन्दु का देख 
नहीं पाता, बेस ही हम जीवन में सत्य का का साक्षात्तार कर नहीं पाते 
है। यह सत्य-सिद्धि नमी सभब है जब हम सर्देव अपनी दृष्टि को निर्दाप 
और निर्मंद रप समझे । जब प्रति क्षण हम अपना निरीक्षण, परीक्षण और 
परिपरण करते हुए चले । गाधीजी का यही पथ है । पत्गेफ क्षण उनका 
जावन साधना का एक अविच्छिन्न प्रयत्न हैं । वह सतत प्रवत्नवीलता 
और जागलकता का जीवन है। उसमें एक निरन्तर तैयारी हई। उसके 
भत्र बदत्ते है पर उसकी साधना प्रत्येक क्षेत्र, प्रत्येक स्थान और प्रत्येक 
रग में ज्णे की त्यो चलनी रहनी हूँ । प्रत्येक अनुभव के साथ सत्य 
पनपता हैं । 
में ऊार कह चका हैं कि गाघी तत्त्वज्ञान में नृत्य की कोई अलूग 
मजिल्‍् नहीं है । प्रति जगह सत्य का साक्षात्त्रार सम्भव हू, क्योकि ऐसी 
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कोई जगह नही जहाँ सत्य न हो । वस्तुत जिसे हम असत्य कहते हे, वह 
भी सत्य का ही एक विकृत और. स्थान-दोप से दूषित छप है। प्राचीन 
वेदान्त भी यही मानता था कि जगत्‌ में जो कुछ है सब चिन्मय और 
आनन्दमय है ओर जड भी चेतन का अविकसित रूप है। असत्य भी 
सत्य का विरोध नही हैं क्योकि सत्य के आधार से ही असन्य की स्थिति 
हो सकती है । इसलिए गावी देन में सवेत्र सत्य की स्थिति है, पर 
उस सर्वेव्यापी सत्य के अनुभव और गाक्षात्कार के लिए एक विशेष 
मनोरचना, निरन्तर तैयारी और निर्मल अन्तदृष्टि की आवश्यकता है | 

स्वेव्यापी सत्य (जिसे गाषीजी 'परमेश्वर' भी कहते हे) के साक्षा- 
त्कार के लिए अहिसा की साधना, गाधी तत्त्वज्ञान का अनिवार्य भग है । 
अतृभव ओर विचार से यह स्वय ज्ञान हुआ है कि अहिसा के बिना सत्य- 
दर्णन सम्भव नही हैँ । यहाँ तक कि में कह सकता हूँ कि अहिसा स्वयं 
एक अपरिणत सत्य हैं या यह कि जब वह हमारे मन, वचन ओर कर्म 
में व्याप्त हो जाती हूँ तो स्वयं सत्य का रूप धारण कर लछेतो हे । 


सत्य का साधन अरहिसा 

गाधीजी कहते हं---'सत्यमय थवाने सारु अहिसा ओज मागे छे” (सत्य- 
मय होने के लिए अहिसा ही एक मार्गे हैं) अथवा “भेनु (सत्य रूपी सूरजनु ) 
सम्पूर्ण दर्शन सम्पूर्ण अहिसा बिना अशकक्‍्य छे”, (इसका अर्थात्‌ सत्यरूपी 
सूर्य का सम्पूर्ण दर्शन सम्पूर्ण अहिंसा के बिना अशक्य है।) * गाघी तत्त्वज्ञान 
की दृष्टि से सम्पूर्ण जगत्‌ का अस्तित्व और विकास अहिसा पर आश्रित 
हे ॥ हिसा से कोई विकास सम्भव ही नही है | इतिहास कौ पदार्थभूलक 
व्यास्या (मेटेरियलिस्टिक था डाइलेक्टिकल इण्टरप्रेटेशन आँव हिस्द्री) मे 


* आत्म कथा, द्वितीय खड, पृष्ठ ३७८ 
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जिनका विश्वास है, वे अफसर ग्राथी तत्त्वजञान की अहिंसा की हेंसी 
उठते है, पर इसका वगरण यह हूँ कि वे अहिसा के तत्व को समझ ही 
नहां सके हूं, न समझने की चेप्टा करते है । ऊपर-ऊपर से उसे छकर 
अपनी वान को पकड़ लेना चाहते है । वस्तुत गाथी तत्त्वज्ञान की दृष्टि 
से सत्य का भाति ही अहिसा भी उतनी व्यापक है कि कोई हिसा उसका 
सहारा डिये बिना सडी नहीं हो सकती । हिसा तो अहिंसा का एक विक्वृत 
भौर स्थानअ्युत (मिसप्लेस्ड) रूप मात्र है। जगत्‌ के वडे-बडे हिसायुक्त 
जावदालना के मल में देजे तो वहाँ भी हिसा अहिसा की स्थापना के छिए 
है क्षम्य मानी गई है। जहाँ दूसरों के कप्ट-निवारण का भाव हूँ, जहाँ 
लोगों के मोपण से व्यक्ति या व्यक्ति-ममूह व्यथित है तहाँ वह इन शोपित 
लोगो के प्रति होनेवाले मोपण भर हिसा को दूर करने के छिए ही तो हिसा 
करता हूँ । मतलब यह है कि हिंसा अहिसा से पूर्णत स्वतत्त और अल्ग 
गज नहीं, वह अहिसा का ही गलत और विद्वत प्रयोग हैं । ऐसी हिंसा 
से जो सफठता हमको कभी-कभी दिखाई देती ह वह इसीलिए कि उसके 
मूल में जहिसा थी और जितनी गहरी अहिंसा की यह भावना होती हूं 
उतनी ही कम हिंसा का आश्रय लेना पडता है । इसका जर्थ यही हूँ कि 
किमी कार्य के मल में जितनी हो जधिक व्यापक और विश्ुद्ध अहिसा होती 
है अथवा हमारा हेतु जितना ही अहिसामूलक होता हूँ, उतनी ही स्थाणी 
सफलता और सुत्र हम अपने अथवा समाज के लिए प्राप्त कर 
यदि हेतु की भाँति साधन भी अहिसा से ओतप्रोत हो तो जो परिणाम 
होता हू वह हिसाहीन और स्थायी रूप से कत्याणकर होता हूँ क्‍योंकि 
हेतु के अहिसक होते हुए भी साधनों में हिसा होने से जो परिणाम 
निकलता है वह सर्वथा हिंसाम॒क्त नहीं हो सकता । जैसे सार्वजनिक हित 
के लिए हिंसा-वल के द्वारा की हुई कान्ति जब साधारण भर्थ मे सफल 
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ते है 
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गाबोबाद की उप-रेधा 


कही जाती है तव भी उसमें हिसा के बीज छिप रहते है, फ़ठत तान्ति- 
विरोधी बक्तियाँ, वस्तुत मन्तुप्ट न होने से, समय पाकर, उसी हिंसा 
द्वारा अपना प्रभृत्व स्थापित कर छेती है । और यो कान्तिर्या जौर प्रति- 
क्रान्तिया (काउंटर रेवोल्यूथन ) होती रहती हे और सार्वजनिक फत्याण 
वस्तुत अपने जोचित्य पर निर्भर नहीं करता वरन पृक्ष-मिपक्ष के हिसा- 

बढ़ को कमी ज्यादनी पर निर्भर करता है । मूठ में हिसा बनी रहती हैं 
अत्त भय, प्यन्त्र इत्यादि भी बने रहते 


छुट्र स्व योर महत्‌ स्व 

वस्तुत जगत के सारे सम्बन्ध आत्म-हप को छेफर ही है । “व में 
मनुष्य का जो भ्ेम है उसीसे बह टिका हुआ है । पर यह क्षद्र स्व महत्‌ 
स्व का विरोषी नहीं, एक घटक, या तात्विक भाषा में, वीज-रप है । 
जमे जरा-से बीज मे सम्पूर्ण और विधयाल वृक्ष तत्वरप में समाया हुआ हैं, 
त्ेसे ही हमारे छोटे-से स्व में भी विराट 'स्व' निहित है । ज्यो-ज्यों हम 
छोट स्व को विस्तृत करते जाते है त्यो-त्यो उमारा प्रेम भी परिधि और 
गहराई मे बढ़ता और परिप्कृत होता जाता है । बहांनक की जब क्षद्व 'स्व', 
विराट 'स्वा में बदल जाता है तव किसी वस्तु के प्रति हमारा द्वेप नहीं 
रह जाता । ज्यो-ज्यो हमारी अहिसा विस्तृत होती है त्योज्यो हमारा स्व 
भी विशाल और विशालतर होता है अथवा उल्टकर यो भो कह सकते है 
कि ज्यो-ज्यो 'स्व' बढता हू त्यो-त्या अ्टसा भी व्यापक और परिप्कृत 
होती हूँ । ज्यो-ज्यो हम क्षुद्र स्वार्थो से ऊपर उठने हे और ज्यो-ज्यों 
अधिकाधिक प्राणियों के प्रति हमारे मन मे स्वत्व का या प्रेम का भाव 
जाग्रत होता है त्यो-त्यो हम सत्य की पिद्धि के निकटतर होते जाते है । 
इस तरह भहिसा के विस्तार के साथ विराट स्व का दर्शन होता है । 
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यहा आन्म-्याक्षात्फार है और यही सत्य की सिद्धि है । शतपथ ब्राह्मण 
( (।25३२-3) में कहा हैं--यजमेव विष्णु पुरस्कृत्ेय ।. वामनों 
ह विष्णरास । तैनेमा सर्वा पुृथिवी समविन्दन्त ।” अर्थात्‌ “यज्ञ विष्णु थे 
भोर पह यामन थे । बाद मे वह धीरे-धीरे बटते गये और सर्वत्र व्याप्त 
हो पये । वामन से विराट का यह रुपक “स्व के विकास का ही रूपक 
है। थीर-वीरे क्षद्र स्व को वढाकर समस्त जग को आत्म-रूप कर छिना, 
यही सिद्धि हैं और वही मोक्ष या आत्म-साध्ष्गत्कार 


श्रात्मशुद्धि की आवश्यकता 


उस बहिसा के लिए आत्म-गाद्रि आवश्यक हैं। गांधीजी ने स्वय 
लिपा #--आत्म-भद्वि बिना जीव मात्र नी सार्थ एक्‍्य नज संवाय । 
आान्म-शद्धि बिना »हिसा धर्मन पाछन सर्ववा असम्भवित छ | अशद्यात्मा 
पस्मात्माना दर्णन करवा असमर्थ छे । (जात्म-कथा, द्वितीय खण्ड, पृष्ठ 
३७१) थर्थात्‌ “आत्म-शद्धि के बिना जीव मान के साथ ऐक्य को साधना 
हो ही नहीं सरती । आत्म-सुद्धि के बिना अहिंसा घर्म का पालन सर्वथा 
असम्भव है । अबद्वात्मा परमात्मा का दर्शन करने में असमर्थ हैँ ।” इसी- 
लिए गाधीजी ने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में आत्म-शुद्धि पर ज़ोर दिया है । 
व्यक्षिन, समाण, राष्ट सब्र के लिए आत्म-श॒द्वि सच्ची उन्नति का एक 
रामबाण या निनमन्नान्त उपाय है आत्म-शुद्धि उनके तत्त्वज्ञान का मेरुदण्ड 
हैं भी इसपर उन्होंने इतना जोर दिया है कि उनका तत्त्वज्ञान आाध्या- 
त्मिक वी अपेक्षा नैनिफ ही अधिक लगता हैं, पर ऐसा उन्होने मनप्य की 
आध्यात्मिकता की रक्षा के लिए ही किया और चूंकि उन्हे धर्म को 
जटदिलता से निकालना था उसलिए ज्ञान का एक सरल भौर सबकी समझ 

में जाने योग्य मार्ग उन्होंने रक्खा । 
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इस आत्म-शुद्धि का मतलब 'मन, वचन और काया से निर्विकार 
यानी राग-देप से रहित होना हैं ।' (' शुद्ध ववु केटले मन थी, वचन थी 
ने काया थी निविकार थवु, रागद्रेपादिरहित थवु ”) जबतक मनुष्य स्वार्थ 
और तृष्णा को नहीं छोडता तबत्तक वह ऊपर नहीं उठ सकता क्योंकि 
तृष्णा से ही सब प्रकार की वामनाओं की सृष्टि होती है । इस सिलसिले 
का वर्णन करते हुए बुद्ध 'दीघ निकाय! के महानिदान सुत्तात मे कहते है - 

“इति खो पनेत आनन्द वेदन पदिच्च तण्हा, तप्ह पटिच्च लाभो, 
लाभ पटिच्च विनिच्छपो, विनिच्छय पदिच्च छद रागो, छन्द राग पटिच्च 
अज्ञोसान, अज्ञझोसान पटिच्च परिग्गहों, परिगगह पटिच्च भच्छरिय, 
मच्छरिय पटिच्च आरक्लो, आरक्ख पटिच्च आरक्खाधिकरण दण्डादान- 
सत्यादान-कलह-विग्गह-विवाद-तुबतुब-पेसुझज-मुसावादा भनेके पापका 
'अकुसला धम्मा सभवन्तीति 0” 

अर्थात्‌ “इस प्रमाण से, हे आनन्द, वेदना से तुष्णा, तृष्णा से पर्यंपणा, 
पर्यपणा से छाभ, छाभ से निश्चय निश्चय से आसवबिति, आसक्ित से 
अध्यवसान, अव्यवसान से परिग्रह, परिग्रह से मात्सये, मात्स्थ से आरक्षा, 
बआारक्षा से आरक्षाधिकरण-दण्डादान, शस्त्रादान, कलह, विग्रह, विवाद, 
तू, तू, मे, में, पेजुन्य, असत्य भाषण इत्यादि अनेक पापकारक अकुशलू 
कार्यो का जन्म होता है ।” मतरऊूब यह कि पतन की श्रेणियों का एक 
दूसरे से सम्बन्ध हैं। जब तृणा आई तो अन्य प्रकार की वासनाएँ आयेगी । 
उसलिए आत्म-शुद्धि के हेतु गाधी दर्शन मे अपरिग्रह, अस्वाद, अस्तेय 
और इन्द्रिय-निग्रह्‌ इन चार यमो को बडा महत्व दिया हैं। लोभ और 
स्वार्थ का मूल ही काठ देने की चेप्टा की गई है । परिग्रह, 
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इडियल्प्सा के ही कारण मनृष्य गिरता है और विश्व के साथ उसका 
संघर्ष होता है । बसे तो धद्ध अहिसा मे इन सब यम नियमों का समावेण 
हो जाता हैं पर अहिसा को स्पष्ट कर देने और सजगता की दृष्टि से 
उन्हें महिला के पहरेदार के नप में रक्‍्या गया है । 


प्रवत्ति-नितर॒त्ति का समन्वय 


उस प्रकार गाधी तत्वज्ञान का सिलसिला बैठता है। सत्य या आत्म- 
साक्षात्तार उसफा था वतारा है । उसके लिए अहिंसा, अहिसा के लिए 
आत्म-श॒द्धि, बात्म-शुद्धि के छिए अपरिग्रह, अपरिग्रह के लिए बह्मचर्य, 
ब्रह्मचर्य के लिए अस्वाद, अस्याद के लिए अस्तेय आवध्यक हे। इससे 
हम यह भी देख सकते है कि यद्यपि गाधी दर्मन का अन्त आध्या- 
त्मिवना में होता है पर अपने साधन, भाचार और प्रणाली में बह 
एक श॒द्व नैतिक साधना हैँ | समस्त गाधीवाद नीति पर आश्रित है । 
वह जीवन की तात्विक पवित्रता में वि्वास रखता हैँ। दूसरी वात 
यह कि जीवन में प्रति पंप पर आत्म-शुद्धि पर ज़ोर देने के कारण 
वह कर्म और आचरण-प्रधान हैं । सामज्जस्यमूलक होने के कारण गावी 
तत्त्वज्नान में कर्म, श्रद्धा और ज्ञान तीनो का अदभूृत्‌ समन्वय हुआ है । 
ऐसा समन्वय हमे और कही दिसाई नही पडता । गावी तत्त्वज्ञान निवत्ति 
मार्ग का अनूसरण नहीं करता, प्रवृत्ति को निवृत्तिमूलक बनाता हैं । 
या यो भी कह सकते है कि प्रवृत्ति और निवृत्ति के बीच उसने एक मध्य 
रेसा स्थापित की है । उसने निवत्ति की नीव पर प्रवृत्ति का भवन खडा 
किया है । निवृत्ति मार्ग का तप, त्याग, सयम सव उसने ले लिया और 
प्रवृत्ति या कर्म की शुद्धि में उसका उपयोग किया हैं । इसीलिए उसने 
आत्मशुद्धि' और 'अनासक्त समाचार का मार्ग पकडा हैँ जौर मानता हैं 
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कि जिसे कर्म के विपय में गाग्द्गेंप है वही बद्ध होता है । इस प्रकार 
निवृत्ति का लाभ वह प्रवृत्ति को देता हूँ कौर प्रवृत्ति को दूषित भर व्प्ति 
होने से बचा लेता है । 
व्यक्ति ओर समाज के स्वार्थों का सामम्जस्य 
सस्क्ृति और दार्शनिक प्रवृत्ति दोनों में उससे पूरे और पश्चिम को 
मिला दिया हैँ। मूलाघार तो भारतीय है पर पश्चिमी दर्णन के श्रेप्ठ 
तत्वों को भी उसने हज़म कर लिया हैं। भारतीय तत्त्वज्ञान जीवन का 
आदर्ण है । पाश्चात्य तत््ववान जीवन की आलोचना है। पहला व्यक्ति- 
मूलक तथा अन्त मुखी और दूसरा समाजमूछक तथा वहिर्मुखी है । पहला 
केन्द्रीन्मुखी (सेट्रीपेटल ), दूसरा कंद्रापमारी ( सेट्रीफपप्रणछ ) हूँ । गान्धी 
तत्त्वज्ञान दोनो का समन्वय है । समाजगास्त्र की दृष्टि से भी गान्वीवाद 
की यह बहुत बड़ी सेवा हूँ कि उसने व्यक्ति और समाज के दीच नसपघर्प 
नही वरन्‌ पूर्ण सामञ्जस्थ की घोषणा की हूँ। कदाचित्‌ बुद्ध के वाद 
नीति को लेकर मसार की जटिल समस्या को हल करने का किसी तत्त्व- 
जान ने इतना विशाल प्रयत्त नही किया । इसलिए गान्धी सस्कृति और 
गान्वी दर्णन तत््वतः समन्वय धर्म की पथ-प्रदर्शिका गीता की सस्कृति 
ओर गीता का तत्त्वजान हैँ । गीता के दूसरे अध्याय में ५४ से ७२ वे 
ग्लोक तक गान्वी तत्त्वज्ञान का आवार हमे मिल जाता है। उस पर 
अपने सतत अनुभव, आचरण, निरीक्षण और परीक्षण से, कुछ परिवर्तन 
और परिवर्द्धन करके, गान्धी जी ने अपने जीवन के तात्विक आधार और 
अपने सिद्धान्तो की आव्यात्मिक भावना की सृप्टि की है | और विश्व को 
एक ऐसा तत्त्वत्ान भेद किया है, जो उन्ही के भब्दो मे, 'किसी भौगोलिक 
वन्‍्धन में बन्धा नहीं हें जौर जिससे मानव जाति प्रत्येक क्षेत्र और 
प्रत्यंक युग में प्रकाश पा सकती हूँ ! 
६६ 
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“लोग समाज एवं राजनीति में काति के लिए धोर करते है । पर 
असल में तों मानवीय आत्मा को विद्रोह करना चाहिए | --उब्मन । 

“हम आज परिवतेत के मध्य में रह रहे हे और यह केवल वाह्य 
परिस्वितियो का परिवर्तन नहीं हैं, चरन्‌ उनके साथ होने वाले मूल्य एव 
प्रतीक की अन्त व्यवस्था का भी परिवर्तन हैं। आज समसार में जो कई 
सहान्‌ आन्दोलन हो रहे है, उनमें महात्मा गाँधी द्वारा प्रवर्तित आदोलन 
मूल्य एव प्रतीक में सबसे अधिक परिवर्तन कर रहा हैं और जब वस्तुत 
ऐसा परिवर्तन हो जायगा और वडे पैमाने पर उसकी प्रतिष्ठा हो जायगी 
ती वह सचमुच क्राति होगी। 
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वाद) प्रणालियाँ जिस रूप में है, उनके अनुसार तो समाजवाद के लिए 
गाघीवाद के प्रधान अगो को ग्रहण एवं हज़्मम करना उतना सरल नही हूँ 
जितना गाधीवाद के छिए समाजवाद के कार्यक्रम की प्रधान वातों का 
चुनाव, प्रहण एवं उपयोग कर लेना आसान है । इस प्रकार, इन दोनों 
व्यवस्थाओं में, माधीवाद अधिक फंलने वाछा (लचीला) एवं व्यापक है 
बौर इसीलिए अधिक ठिकने वाला हूँ ।* --रिचर्ड वी० ग्रेग 

[ नोद--आज हमारी राजनीति के शोर-गृल मे हमारे युवकों की 
विचार-शक्ष्ति दव-सी गई हैं । जैसा कि अक्सर होता है, प्रवाह के आक- 
पंण ने उनको लभा लिया हैं। न उनके पास इतना समय हैं, ते इतना 
घेये है और न इतनी शक्ति हैँ कि वे गान्ति के साथ किसी समस्या पर 
गूढ विचार कर सके । हमारे राष्ट्रीय जीवन में, विना किसी गभीर 
अव्ययन के, कुछ भी कह डालने की जो चाल चल पड़ी है, उसका आरभ 
वर्ड जोन से साहित्य में भी हआ हैँ । राजनीति का वक्‍ता साहित्य में भी 
आया हूँ । हम उसकी तीज निदाएँ, आकागगामी महत्वाकाक्षाएँ भौर 
जिसे चाहे जहाँ वेठा देने की प्रवत्ति को अब साहित्य में भी देखने लगे 
हूँ । हमारी पत्रकार-कला पर चितन की अपेक्षा अग-भगी, अव्ययन की 
अपेक्षा प्रचार और सतुझन की अपेक्षा अतिवाद की छाप है । जो सर्वेश्रेप्ठ 
'पब्छिमिन्द (प्रचारक) हैं, वही हमारे यहा सर्वश्रेप्ठ जर्नैलिस्ट 
(पत्रकार) भी हूँ ! 

इस तींब् प्रवाह में कौन ठहरने की हिम्मत करता हैं ? कल का 
दलिवर॒कू मौका देख, आज एक ही छलाग मे, साम्बवादी बनना चहता है । 
कल का साहित्य पर एकछत्र सत्ता स्थापित करने का प्रस्ताव रखने वाला 
सम्पादक, ग्राहक बढाने के लिए, आज बराजकवाद एवं समप्टिवाद का 
भक्त बना हुआ है। ऐसे विपम समय में, जब मसाघारण गति की, व 
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कि चितन एवं विवेचन की, आँधी वह रही हूँ, स्वभावत सत्य के ऊपर 
ससार की प्रचार-णक्ति की विजय हम देख रहे हे। यदि ऐसा न होता, 
तो जिस गावीवाद की विश्व को देन समाजवादरें से कम नही है और 
ऊँची हो तो आश्चर्य नहीं, वह यी हमारे नवयुवक छेसक बंधुओं ह्वारा 
फू करके न उडा दिया गया होता । अपने को वृद्धिवादी कहकर भी, 
अपने ही क्ृत्यो द्वारा जो भयानक अपमान हम अपनी वृद्धि का कर रहे 
है, मनोविज्ञान के विद्यार्थी के लिए निश्चय ही वह मनोरजन फी वस्तु 
हैं। परन्तु ऐसा होता ही रहा है। बृद्धिवाद के नाम पर चलाये गये 
“स्कूल आज अध श्रद्धा एव पाखड के केद्र वन गये हैँ । ] 
वत मान अर्थ-सिद्धान्त--इधर कुछ दिनो से, पत्र-पत्रिकाओं में, 
गाधीवाद एवं सम्राजवाद पर लेख आने उगे है। यह हर्ष की वात है, कितु 
समीक्षा और तुलना मे वैज्ञानिकता का एकान्त अभाव देखकर दू ख होता 
है । एक युग से सम(जवाद के ऊपर ससार में साहित्य का निर्माण हो रहा 
है । पश्चिम से उसकी उत्तत्ति होने के कारण पश्चिम के ज्ञान की ज्यो- 
ज्यों हमारे गुलाम मस्तिष्फ पर विजय हुई है त्यो-त्यों उसका भी प्रसार 
हुआ । हमारा अध्ययन प्राय पब्चिमी साहित्य तक सीमित हैँ । हमारे 
स्कलो एवं कालेजो मे सत्र अर्थशास्त्र के पाण्चात्य सिद्धान्तों की शिक्षा 
दी जाती हैं और सभी लेखक या पत्रकार देश की समृद्धि एवं आर्थिक 
अवस्था के विषय से विचार करते समय इन पाब्चात्य आर्थिक सिद्धान्तो 
का ही सहारा छेते है । यहाँ तक कि उन सिद्धान्तों को आज एकमात्र 
अर्थ-सिद्धान्तो का गौरव प्राप्त हुआ है । हम जब समाज-निर्माण की बात 
करते है, तो निः्चय ही हमारा व्यान, जो पाध्वात्य आथिक सिद्धान्त 


“इस लेख में सर्वेत्न समाजवाद शब्द 'सोशलिज्म' के अर्थ में प्रयक्‍त्त 
हआ हु । --लेखक 
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हमे आरभ से पढाये गये हैं और जो अब हमारे दिमाग पर काठ किये 
हुए है, उन्ही मे केद्रित रहता है। इसलिए समाजवाद और साम्यवाद की 
ओर हमारा झकना, वर्तमान मानसिक स्थिति मे, स्वाभाविक हैं। फिर 
समाजवाद पर वातचीत करते समय हमारे सामने एक गक्तिमान स्वतत्र 
राष्ट्र--रूस--का चित्र रहता है, जब गावीवाद के सामने इस प्रकार 
का कोई साम्राज्य नही । मानव-स्वभाव की दुर्बलता के कारण, सैनिकता 
एवं साम्राज्यवाद के” विरोधी भी, साम्रज्यवाद के विनाश के नाम पर 
स्थापित नूतन सम्रज्यवाद की विजय देख पागल हो जाते हे--बदि पागल 
नही तो कम-से-क्रम उससे प्रभावित अवश्य होते है, इसलिए गाघीवाद 
एवं समाजवाद पर विचार करते समय, उनके विचारों पर सर्देव रूस की 
छाया रहती है और निष्पक्ष चितन कठिन होजाता हैं । 
तुलना में कठिनाई---गाबीवाद एवं समाजवाद की तुलना मे एक 
और बहुत वडी कठिनाई हैं। साम्यवाद या समाजवाद केवल पुस्तकों के 
वल पर समझा जा सकता है, क्योंकि वह एक विशेष सामाजिक अर्थ- 
व्यवस्था का द्योतक है। उसकी 'थियरी”' (सिद्धान्त) निब्चित हैं। 
गाघीवाद एक व्यापक सिद्धान्त-समूह है, जो जीवन के प्रत्येक क्षेत्र को 
छता हैं । वह जीवन की एक विशेष सुसस्क्ृत प्रवृत्ति (आटिट्यूड) का 
द्योतक हैं । उसमे राजनीति, समाजनीति, धर्मनीति एवं अध्यात्म सबका 
समावेश हैं और वह जीवन की ऐसी साधना है, जिसका महत्त्व 'वियरी' 
(सिद्धान्त) की अपेक्षा उसके आचरण (प्रेक्टिस) में ही अधिक है । कोई 
मनुष्य गाधीवाद को तवतक पूर्णत नहीं समझ सकता, जबतक उसने 
उसके अनुसार एक विज्ञेप जीवन-क्रम को ग्रहण न कर लिया हो, जब 
तक उसने अपन सारा व्यक्तिगत जीवन भी उस साँचे में ढाल न लिया 
हो । गाधीवाद में व्यक्तिगत एवं सामाजिक जीवन के आचरण की 
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विभाजक मिद्धान्त-रेखा नही हैं। उसमे इनके अलग-अलग टुकडे नही है । 
गावीवाद में मन-वचन और कम अथवा व्यक्तिगत एवं सामाजिक जीवन 
को एकरूपता, एकरसता, एकमयता आवश्यक है । जब एक समाजवादी 
का जीवन-यापन्त का प्रकार उन मजदूरों एवं किसानो के भौसत जीवन 
से बिल्कुल भिन्न, विलासितामय भी, हो सकता है, तब शुद्ध गावीवादी 
के लिए सीवा-सदा अपरिग्रहपूर्ण जीवन विताना आवश्यक है । गाधीवाद 
अपने साथको से उन लोगो के निकट सम्पर्क मे आने की आशा करता है 
जिनकी सेवा करने का वे दम भरे। इस प्रकार वह समाज के आदृत वर्ग 
और दीन वर्ग के बीच की खाई को न केवल वाणी, वरन्‌ व्यवहार से 
भी, भरना चाहता है । मतलूव यह कि गाधीवाद पूर्णत केवल लिखित 
सिद्धान्तो के बल पर नहीं समझा जा सकता । 


गाधीवाद और समाजवाद की समानताएँ 


गावीवाद ओर समाजवाद दोनो के प्रवर्तकों के हृदय में पीडित 
विश्व के लिए जो गहरी समवेदना है, उसीसे इनका जन्म हुआ है । इस- 
लिए स्वभावत अनेक बातों में दोनों की आश्चर्यजनक समता है । म्रय 
समानताएँ ये है -- 

१ गाधीवाद एवं समाजवाद दोनों ही ममाज की वतंमान व्यवस्था 

से असतुष्ट है । 

२ दोनों ही वस्तुओ के सम्बन्ध मे नया दृष्टिकोण छेकर चलते हे । 

३ दोनो ही प्रत्येक वस्तु का नया मूल्य आकना चाहते है । 

४ दोनों ही क्रान्तिकारी और विप्लवी हे । 

५ दोनो का उद्देश्य है कि ससार मे प्रत्येक प्राणी को पेट-भर रोटी 


और जरूरत-भर कपड़ा तथा जीवन-यापन की अन्य आवश्यक 
डर 
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सामग्री प्राप्त हो तथा उसे अपनी प्रतिभा का विकास करने के 
सव साधन सुलभ हो । 
दोनो समाज की विपमता दूर करने को उत्सुक है तथा समाज 
के भिन्न वर्गों के वीच जो एफ दुर्लध्य खाई आ गई है, दोनों 
उसे भरना चाहते है । 
७ टन दोनों वादों के प्रवर्तफों के हृदय में पीडित, श्रृुखलाबद्ध तथा 
दलित जनता की मुक्ति और उत्थान की ज्वाला है । 
८ दोनों राजनीतिक स्वाधीनता के साथ आशिक स्वतत्रता के भी 
समर्थक हैं । 
५ दोनो का स्वराज्य छोटे-से-छोटे और नगण्य सबके लिए हैँ । 
१० दोनों सीधे युद्ध की प्रणाली ( 7076८४ 4८७० ) में विश्वास 
रखते हे । 
गावीवाद समन्ययात्मक है--पर इन समानताओ के होते हुए 
भी, दोनो के दृष्टिकोण, लक्ष्य की टूरी और साधनों में महत्त्वपूर्ण अन्तर 
है । और ये अन्तर ऐसे है कि सब मिलाकर दोनों विपम-से लगते हैं । 
गाधीवाद का लक्ष्य जहाँ व्यक्ति का विकास वा उसकी मुक्ति भीर 
समप्टि की प्रुष्टि दोनों है, तहाँ समाजवाद व्यक्ति की उतनी चिन्ता नहीं 
करता । उसका दृष्टिफोण केवल समप्टिगत है । इस दृष्टि से एक सीमा 
तक समता होते हुए भी गाधीवाद की अपेक्षा समाजवाद अधिक पूर्ण हैं। 
गांधीवाद समन्वयात्मक धर्म है, जब समाजवाद विभेदात्मक हे । 
गाधीवाद को भाति, समाजवाद के मूल में भी सामान्य जन-समूह 
की सेवा का भाव है। इस सेवा को सार्थक और स्थायी करने के लिए 
दोनों ही मसार की वर्तमान व्यवस्था में अविक सामाजिक एवं आशिक 
न्याय और समता छाना चाहते है । दोनो ही तवीन दृष्टियों से संव 
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वस्तुओ पर विचार करते है एवं उनका फिर से मूल्य आँकना चाहते हैं 

वर्तमान शर्थव्यवस्था के विरोधी--मसार में आज जो विपम 
अर्थ-व्यवस्था चल रही है, दोनो उसके विरुद्व एक नयी अर्थ-भावना 
पैदा कर रहे है । यहाँ यह वात समझ लेनी चाहिए कि किसी भी अर्थ- 
व्यवस्था का अस्तित्व समाज में फैली हुई उसकी सास एवं उसके प्रति 
विश्वास और श्रद्धा पर निर्भर हैं। गाधीवाद और समाजवाद दोनों, 
वर्तमान अर्थ-व्यवस्था की साख एवं उसके प्रति जन-साधारण में जो 
विश्वास है, उसे कमजोर बना रहे है और नये मूत्याधार तथा नई साख 
(8 7८ए 58९६ 0 ए०)४०४ था0े ८९0॥५) की निर्माण कर रहे ह्‌ | समाज- 
वाद ने अपने समता के सिद्धान्त के द्वारा समाज के वर्तमान विपभ 
विभाजन और समाज में ऊँच-मीच के भाव एवं अहकार को दूर करने 
का प्रयत्न किया है। गाधीवाद भी समाज-निर्माण तथा समाज के श्रम- 
विभाजन मे मनुष्य की तात्त्विक एवं सामाजिक समता पर जोर देता हैं 
और आर्थिक विपमता को हटाकर अधिक-्से-अधिक आशथिक समानता 
पैदा करना चाहता हैँ। वह समाज में ऊँच-तीच के वर्गीकरण का प्रवल 
विरोधी है और उसकी परिधि मे अलग-अलग काम करते हुए अत्येक 
वर्ग का सम महत्त्व है। 

इसीलिए गाधीवाद एवं समाजवाद दोनो ने पिछडी एवं गिरी हुई 
जातियो को आइवासन दिया है और दोनो ने उनकी टूठती हुई आणाओ 
को पुत जगाया है । दोनो ने सर्वसाधारण को अपनी शक्ति को अनुभव 
करने और अपने उद्धार एवं उत्थान में उसका उपयोग करने का अवसर 
दिया हैं तथा उनके आत्म-विश्वांस को पुष्ट एवं विकसित किया है। 
सर्वेसाधारण के लिए दोनो आन्दोलनो में पर्याप्त आश्वासन और 
अपील है । 
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गांधीयाद शराजक है--भार्त में प्राय समाजवाद को कान्तिकारी 
-एवं गाघीवाद को प्रतिक्रियावादी ( ॥.8८४०0१५ । कहने का सस्ता फैन 
चल निकला हैं । उसका कारण यह है कि हमने कान्ति घब्द सुना तो हैं 
और उसे प्रहण भी कर लिया है पर उसका अर्थ समझने और उसपर 
गरभी रतापूर्वक विचार करने ता प्रयत्त हम नहीं करते । केबल ऊपरी 
वातों को छे लेते ह॑ और तत्त्व की बातो पर विचार हीं नही करते। 
गाधीवाद को प्रतिक्रियात्मक कहना इसका एक प्रवल्त प्रमाण हैं । मुर्े 
याद हैं, एक वार जवाहरलाल नें कहा था--गाधीवाद बहुत भागे की 
चीज है” और अभी-अभी (१९३६ मार्च) उन्होंने लत्दन मे कहा था कि 
गावी जी एक प्रवक्त त्रान्तिकारी है। गाधीवाद को प्रतिक्रियात्मक कहते 
सुनकर किसी भी विचारक को केवल हँसी आ सकती हैं। जो लोग 
समाजवाद को गाबीवाद से अधिक जातिकारी समझते हे वे श्रम में है । 
समाजवाद (विशेषत रूस में उसका जो रूप हम देसतें हैं) अपनी सफ- 
रखता के लिए प्राय उन्हीं साधनों पर निर्भर करता हैं जिनपर साम्राज्य- 
वाद निर्भर है। वह साम्राज्यवाद की भाँति हीं, सैनिक एवं पुलिस की 
हिंसा की नहायता छेता है और समाज के नियत्रण के लिए उसके पास 
वे ही साधन है, जो साम्राज्यवाद के पास है। गावीवाद इस प्रकार की 
किसी हिंसा का आश्रय नहीं छेता, बरन्‌ वह सास्राज्यवाद के इस हिसक 
साधन एवं आधार को तोडकर उसके स्थान पर एक बिलकुल ही नवीन 
आधार एवं साधन कायम करना चाहता है । इस दृष्टि से वह स्पप्टत 
समाज-व्यवस्था के भाव-मूल में कही अधिक कऋतिकारी परिवर्तन करना 
चाहता है । समाजवाद जब वहीं मनुष्य को जानवर समझकर से गैर उसकी 
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वही पुरानी मनोवृत्ति छेकर चलना चाहता है, तव गावीबाद सम्पूर्णत 
उस हिंसा की शवित की अनिवार्यता को चुनौती देकर एक नवीन मान- 
सिक निर्माण के आधार पर समाज की रचना करना चाहता है। इसके 
लिए यह समाजवादी के लिए आवश्यक सैनिकता की साख की जगह 
उससे कही क्रातिकारी और अ्रेष्ठतर साख की स्थापना करना चाहता 
हैं। अभीतक ससार की समस्त शासन-पद्धतियाँ एव समाज-व्यवस्थाएँ 
» हिसा के आधार पर ही सघटित हुई हैं । इसमे समाजवाद एवं साम्राज्य- 
वाद दोनो का जो वतंमानस्प है, वह हिसा के ऊपर ही खडा हैं, उनकी 
मफलता हिंसा के ऊपर ही आश्रित है । जब रूप में परिवर्तन होगया है, 
तव भी दोनो के (शक्ति ग्रहण करने के) म्रोत एक हैं । इस विपय में 
स्पष्टत गावीवाद आधिक कातिकारी हैं। वह समाजवांद की अपेक्षा कही 
नवीन आवबार पर समाज का निर्माण करना चाहता हैं। यह एक सर्वमान्य 
सिद्धान्त हैं कि जिस भासन-पद्धति में प्रजा पर जितने ही कम नियत्रण 
एवं कानून की जरूरत पडतो है, वह उतनी ही विकसित, परिपूर्ण एव 
श्रेष्ठ हैं। इस दृष्टि से भी सैनिक हिंसा था सैनिक वल पर. प्रतिष्ठित 
समाज-पद्धति या शासन-व्यवस्था की अपेक्षा अहिसा के आवार पर प्रति- 
प्ठित समाज-पद्धति या जासन-व्यवस्था श्रेष्ठ है। गावीवाद समाजवाद 
के बहुत आगे जाना चाहता है और बह एक प्रकार का अराजकवाद 
(एनाकिज्म) है । 
व्यवस्था के सूल सें--9वत्पेक सगठत, व्यवस्था या शासन का 
आधार क्या हैं ? अपनी इकाइयो या घटको (५०॥७) की वफादारी | परन्तु 
जहाँ यह वफादारी स्वप्नसूत हो, बिना जोर-जवरदस्ती के हो, वही बह 
स्थायी हो सकती है और वही व्यवस्था अधिक अच्छी तरह चल सकती 
हैं । जहाँ यह व्यवस्था इकाइयो अथवा घटको (५७०४७) की सर्वेशैव स्वेच्छा- 
७६ 


गाधीयाद और समाजघाद 


कत स्प्रीए्रति पर नहीं, बरन्‌ पिसी बाहरी दवाव--फोर्स --पर निर्भर 
है, तर्दा एसड्म स्पष्ट अर्थ यह है कि बह वफादारी, जबरदस्ती, उसा- 
धमाकर, फायम की गई है जीर उसे कायम “सने के लिए जोर-जबर्देस्ती 
मी आवश्यपना पनी सहेंगी जबबा बढ़ तवतऊझ ही चटेगी जबतक उस 
जवदस्ती के साधनों में दुर्बलता नहीं आती था जवतक दटुकाउयो अयवा 
घटकी में उसे शक्ति फ्रा भय बना हैं जौर उनमें उस जबरदस्ती के प्रति 
पिद्रोह् फरने की शब्ति नहीं है। संसार में प्रत्येक प्रकार के सैनिकवाद 
(वा) के गन्‍्म उसी जोर-जयउस्ती से अपने सिद्धाल्तों को मन- 
बाने की भायना एवं र्थिनि से होता हैं और उसी कारण समाज में सर्देव 
जसतोपष एवं पिद्रोह्ट त बारण बने रहते है । जो शासन या तत्र जितनी 
ही जधिफ माजा में सैनिकलता के बछ पर तिप्थित होगा, उनमे विद्रोह 
के उतने हो अधिक बारण मौजद होगे । समाज-व्यवस्था के उस तात्त्विक 
सिझ्यात पर विचार करने पर मानना पडता हू कि गाघीवाद जिस नत्न 
या गमाज-व्यवस्था को प्रतिप्ठित करना चाहता है, उसमे समन्‍्वात्मक 
धविनियां अधिक श्रेप्ठ हैं और उसमें अधिक स्थायी एवं स्वेच्छापूर्ण बफा- 
दारी पाई जा सकती हैं 


समाज-निर्माण ये प्रतीक का महत्व श्रांर याधीवाद द्वारा 
उसका श्रष्टतर उपयोग 


मनोविज्ञान का विद्यार्थी जानता है कि प्रनीक (६५9०४), प्रेरणा 

के रुप में, समाज-निर्माण में बहुत बडा भाग लेते है । जन-मन पर प्रतीको 
वा अमित प्रभाव पडता हैँ । गावीवाद ने अपने उद्देष्य के सिद्धि के लिए 
प्रभावणाली प्रतीको का निर्माण किया है। चरसा और खादी क्या 
है ? ये वे प्रतीक है, जिनके द्वारा समाज-श्रेणी की विपमता दूर करके 
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सामाजिक ऐक्थ पैदा करने का प्रयत्त किया गया हूँ । वेश-भूपा पर 
प्रतिष्ठित श्रेणी-मेद को खादी निर्मल करती है और, एक सीमा तक, 
ऊँच-नीच की सामाजिक भावना को कम करती है। यह विलासिता को 
ओर छे जाने वाली प्रवृत्तियो पर एक अकुश है ([35 2 27०४८ ]९एथ९० 
०६ (९०१९४८८४) समाज में अभीतक वस्त्र-सम्बत्बी वडप्पन की भावना 
रही है, उसपर इसने प्रवल अह्ार किया है। समाजवाद में इस प्रकार 
का कोई प्रतीकात्मक (४ए॥्र/०॥८) नियत्रण नही हैं । यह ठीक हैँ कि 
हूस में भी छोग सीवे-सादे वस्त्र पहनते हे, पर उसका कारण आर्थिक 
कठिनाई और आवश्यकता है, जब खादी ऊँच-नीच की सामाजिक भावना 
एवं अर्थमूलक सामाजिक विपमता को नाग करनेवाले प्रतीक के रूप मे 
अपनाई गई हैं ।- गाधीवाद में खादी आवध्यक है, जब समाजवाद में इस 
प्रकार के विपमतानाशक सरल वेश-विन्यास को कोई प्रतीकात्मक महत्व 
प्राप्त नही है। सच पूछिए तो वस्त्रों की मर्यादा और विपमता से सामाजिक 
मर्यादा और विपमता का जो मनोवैज्ञानिक सम्बन्ध है, उसे समाजवाद ने 
समझा ही नही हैं। रस के वाहर--जर्मनी, इग्लेड फ्रास, अमेरिका--- 
के, एव एक सीमा तक रूस के भी, समाजवादियों ने अपनी जीवन-विधि 
एवं सामाजिक मर्यादा का सम्पूर्ण मनोवैज्ञानिक आधार वही रखा हूँ 

जो साम्राज्यवादियों का है। दोनो हिंसा (सैनिक बल) और घृणा के 
ऊपर आश्रित है । समाजवाद सत्ताधारी वर्ग के उन्मूलन के लिए, उनके 
प्रति घृणा फछाकर, अपना कार्य सिद्ध करना चाहता है, पर खादी के 

मूल मे दीन एवं दलित समूह के प्रति सहानुभूति एव प्रेम की भावना है । 

समाजवाद सत्तावारी वर्ग के प्रति घृणा फेछाकर जो कुछ करना चाहता 

है, वही गाधीवाद (खादी को अपनाकर) दलित एवं दीन समूह के प्रति 

प्रेम एव सहानुभूति का सन्देश देते हुए करना चाहता है। समाजवाद 
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एक वर्ग-विश्ेष के प्रति विनाशात्मक प्रवृत्ति रखता हैं और गाधीवाद 
सर्वेसाधारण के प्रति रचनात्मक प्रवृत्ति रखता है । 
विस्तृत अपील ओर अनुभव की एक्ता--इसके भतिरिक्‍त 
सादी का यह प्रतीकात्मक साधन कुछ ऐसा हैं कि वह प्रत्येक व्यक्ति को 
गाधीवाद द्वारा निदिष्ट समाज-रचना में नित्य सहायक होने का मार्ग 
स्पप्ट कर देता हैं। इस नवीन समाज-विधान एवं अर्थ-व्यवस्था के निर्माण 
में, प्रयेक व्यक्ति, चरसा चलाकर या खादी पहनकर, सहायक हो सकता 
है और प्रयेक के सामने समाज-सेवा का एक अत्यन्त सुझुभ एवं सरल 
मार्ग हैं । छोटे-वडे, धनी-निर्धन प्रत्येक व्यक्ति से गाबीवाद इस कार्य में 
हाथ वठाने वी आगा कर सकता है । उसकी 'अपीर अधिक विस्तृत 
और व्यापक है । यहाँ हम बह भी देखते है कि गाधीवाद में वचन एव 
कर्म की एकता हैं। गावीवाद अपने प्रत्येक अनुयायी से बगरीर-भ्रम 
(वौद्धिक श्रम नही) की उम्मीद करता है, जब समाजवाद मुख्यत मजूरों 
का पृष्ठपोपक होने की घोषणा करके भी, अपने अनुयायियों से मजूर- 
जीवन के निजी व्यावहारिक अनुभव एवं अनुभव की एकता की अनिवार्य 
आशा नहीं रख सकता । अमेरिकन लेखक और विचारक, श्री रिचर्ड वी.- 
ग्रेनने इस बात का जिक करते हुए ठीक ही लिखा है---]( 5००््गापा। 
5 फयागबधा[ए 8 909 एकयग6 0ि. घी९ एगापरशो ए070. 67, एए॥0 7878 
ए० 0९ 77888 07 9९ 9९००९, पौटव 77058 ज0 [270(८5५४ ॥( 0प2॥( 
थी! 0 (0 5076 ग्राशापशं एण775, 70 89 8 5ए700] ब्गर्त 50 28 0 
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(जिनकी समाज में सव से अधिक सख्या हैं) का कार्यक्रम है, तो उसके 
अनयागियों में से प्रत्येक का धर्म है कि कुछ-त-कुछ भरीर-श्रम करें---एक 
प्रतीक की दृष्टि से भौर इसलिए भी कि सर्वेनिष्ठ ( (00707 ) अनुभव 
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किक 


द्वारा आचरण एवं विश्वास की एकता का विकास हो ।* इस प्रकार एफ 
जीवन-कम की अनु भूति लाने एवं उसे घनीभृत करने के लिए गावीवबाद 
दैनिक अभ्यास एवं कार्य की व्यवस्था करता है। वह अभ्यास-्धारा धीरे- 
धीरे एक ऐसी जीवनचर्या का निर्माण करता है, जिसमे दीन-यर्ग (मजूर, 
किसान आदि) एवं विभिष्ट-वर्ग के बीच का अन्तर बहुन कम होजाता 
है । एक वात यह भी हैं कि गाधीवाद तत्क्षण प्रत्येक के लिए ममाज की 
सेवा एवं भलाई का एक मार्ग प्रदान करता है और ऐसा करने हुए भी 
वह समाज-सेवा की अन्य विधियों में हस्तक्षेप नही करता । बह प्रत्पेक 
को, अपनी जीविका या निश्चित कार्य में हस्तक्षेप प्रिये ब्रिना, नूतन 
समाज-निर्माण में सहायक होने का मौका देता है । स्त्ि्या, अपना घर 
छोडे बिना, चर्खा चलाकर, खादी पहनकर अथवा अपस्प्रिह के द्वारा, 
इसमें सहाण्क हो सकती हे । बच्चे, बूठे, जवान, पगु तथा ऐसे लोग भी 
जो सरकार या संगठित पत्ता के विरुद्ध स्पप्टत खड़े नहीं हो सकते पर 
जिनमे अपनी मातृभूमि के प्रति अथवा दीन वर्ग के प्रति प्रेम और सहानु- 
भूति हैं, मतलूव सभी तरह और स्थितियों के आदमी गाधीजी ऊे कार्य- 
ज्रम में कुछ-न-कुछ सहायता कर सकते है | गाधीवाद उस सूर्य को भाति 
है, जिससे सव रोशनी छे सकते हे, उस आकाश की भाति है, जिमके 
नीचे सव सो सकते है और उस धर्म की भाति है जिसे सब अपना सकते 
है और जिसको स्थापना में सव सहायक हो सकते है । गाधीवाद जीवन 
का एक परिपूर्ण तत्त्वज्ञान (0 ए०श[शरणाह)9ए८ 9ग्र05097, ०६ ॥6 ) 
है| यह नैतिक है और यह राजनीतिक भी है, धार्मिक भी हैं, आध्या- 
त्मिक भी हैं और आर्थिक भी है क्योकि यह जीवनव्यापी है, जीवन के 


भरत्येक स्तर और मम्पूर्ण मानव-जाति को स्पर्श करता है। श्री प्रेग के 
शब्दो में ( 
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वह सभी वर्गों के बीच एक सामान्य स्नेहसूत्र पेदा करता है। 
कया गाधावाद अव्यावहारिक है ;---कुछ० लोग यह भी कहते 
सुने जाते है कि गाधीवाद अव्यावहारिक हैं। इससे बत्कर अ्रमात्मक 
वात नहां हो त्तकती । जो बाद कार्य एवं वाणी की एकता पर सबसे 
अधिक जोर देता हो, वह अव्यावह्ारिक हो कैसे सकता है ? गाधीवाद 
तो सेद्धान्तिक ( ॥॥600406श2 67 ००त८ग0 ) वी अपक्षा व्यावहारिक 
ही, आचार-प्रधाव ही अधिक हैं । सच तो यह है कि इतना सव जो 
लिख रहा हूँ, गाधीवाद की स्फूट स्प-रेखा माच है, ये सव उस चीज 
के टुकड़े है । वाणी या लेखती की भाषा में वह पूरी तरह न समझा 
जासकता हैं, न समझाया जासकता हैँ, उसकी एक झलक-भर दी जा 
सकती हैँ । उसके लिए सर्वोत्तम भाषा कार्य क्रो ही भाषा हैं । उसके जो 
कार्यक्रम है, उन्हीं में वह प्रकट होता है । इसके विरुद्ध समाजवादी के 
नित्य के आचरण द्वारा समाजवाद के कार्यक्रम में सहायक होने की 
बिलकुल सुविधा नहीं हैँ । रूस के बाहर रहनेवाले विराट मनृष्य-समुदाय 
के लिए ममाजवाद या साम्यवाद के सम्बन्ध में काम करने का एक ही 
स्वे-सुलम साधन है और वह यह कि वाणी या छेखती द्वारा उसका 
प्रचार करे या सभाओ में जाकर उसपर बोलनेवाले वक्‍ताओ के व्याख्यान 
सुने और पत्र-पुस्तको मे उसका अध्ययन करे । गाबीवाद अपने अनुयायियों 
या णगसकों को कही अधिक व्यावहारिक एव प्रत्यक्ष रचनात्मक मार्गे 
एवं साधन प्रदान करता है । खादी का ही कार्यक्रम छेलीजिए | मैद्धान्तिक 
एवं मनोवैज्ञानिक प्रभाव के अतिरिक्त यह देश के कोटि-कोटि आदमियों 
को, जिनमें भयकर बवेकारी और गरीबी है, तुरन्त सहायक सिद्ध हानेवाला 
एक अतिरिक्त धन्वा देता हैं । यह उनके समय के अपव्यय को रोकता है 
और वेकारी से फैलनेवाली अनेक कुरीतियों एवं कुविचारों तथा कृत्यो 
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से व्यक्ति एव समाज को बचाता है । इन बेकार आदमियो की तुरन्त को 
गरीबी एव आवव्यकता की समस्या को भी, कुछ अश में, हुल करने का 
प्रथत्त करता है । इसके विरुद्ध समाजवाद या साम्यवाद अपनी सफलता के 
लिए इनकी गरीबी और इसके कष्ट वढाना चाहता है। उनके दुख को 
सीमा तक पहुँचा देना (ताकि प्रतिक्रिया उत्पन्न हो सके), उसके ओजस्वी 
(0ए0शगा0े कार्यक्रम का एक अग हैं । मनोवेज्ञानिक दृष्टि से शरह इस वात 
का द्योतक है कि समाजवाद की नीव बडी कमजोर है और वह मानव जाति 
का कोई शाश्वत विज्ञान या स्थायी कार्यक्रम नही होसकता, वरन्‌ एक विशेष 
अवस्था में, असह्य दुख एवं कष्ट से पेंदा होनेवाली आन्दोलित मन 
(ए 97९८९ ४770) की चिढ एवं प्रतिक्रिया का द्योतक है। वह 
आपदम है | समाजवाद की सफलता के लिए समाज मे भयकर वेकारी, 
गरीबी, होड और शोपण का होना आवश्यक हैं । उसकी सफलरूता समाज 
की एक दु खद अवस्था पर निर्भर है, जब गावीवाद प्रत्येक समय और 
प्रत्येक अवस्था में व्यवहायें है और जीवन की प्रत्येक दिशा में, समाज के 
प्रत्येक कार्य-क्षेत्र में उसका प्रयोग किया जा सकता है । गावीवाद की 
इस विशिष्टता का कारण यह है कि जहाँ साम्यवाद, सब मिलाकर, केवल 
आशिक दृष्टिकोण को प्रवानता देता हैं और उसी के आधार पर समाज 
का निर्माण करना चाहता है, तहाँ गाघीवाद आर्थिक ही नही, नैतिक 
और सामाजिक दोनो--मतलरूव सम्पूर्ण मानवीय--दृष्टिकोण को लेकर 
चलता है और उन सबके समनन्‍्वयात्मक आधार पर समाज का निर्भाण 
चाहता हूँ । थोडे मे यो भी कह सकते हे कि समाजवाद विशेदात्मक, 
विश्लेपणात्मक हैं और इसी कारण विनाशात्मक अधिक है, जब गाधीवाद 
समन्वयात्मक, सामञ्जस्थात्मक है और इसी कारण रचनात्यक अधिक 
है। समाजवाद सम्पूर्ण मानव-जीवन को स्पर्श नही करता, न उसको 
८२ 


गाधीवयाद और समाजवाद 


सम्पूर्ण ममस्याओं का कोई हल रसता है । वह जीवन की समस्याओ से 
सम्बन्ध रसने वाले आन्दोलन-समृह्‌ का एक अग-मात्र है, जब गाधीवाद 
जीवन की प्रत्येक दिया मे अपना ह5 और अपना समाधान लेकर चलता 
हैं। गाधीवाद केन्द्रोन्म॒ुगी ((लघ0]ः८७)) अधिक हूँ, पर उचित सीमा 
तक केद्धापसारी भी है या यो कहे कि वह भावना (59070 एवं आध्या- 
त्मिफ भवृत्ति में ऊद्धोन्मुणी जौर समाजहित के आधिक साधनों के वेंट- 
वारे के वियय में केद्रापसारी (2(0070ह१व) है, जब समाजवाद केवल 
केद्रापसारी है । गाधीवाद व्यवित को अपनी पूर्ण--तेतिक, आव्यात्मिक- 
उन्नति का मौका देकर भी समाज-हिंत को नहीं भूलता, जब समाजवाद 
में व्यवित भी कोई स्वत सत्ता ही नही है, वह समाज की एक इकाई 

या घटक (एश0 मात्र है । 
बत मान का त्राता ओर भविष्य का निर्माता--भारत को छे तो 
अपनी प्रकृति के कारण ही गाघीवाद जब भारत की घोर गरीबी और 
बेपारी का एक हल (फिर चाहे वह आशिक और पूर्ण ही हो), चर्जा 
भौर सादी के रूप में, रखता है तब समाजवाद के पास देश के सर्वे- 
साधारण मे फैली भयकर गरीबी और बेकारी का कोई इस समय काम 
देनेवाला--'इमी जियेट'--हल नही है। वह तुरन्त कोई उपाय, या हमारे 
कप्टों को दर करने का कार्यक्रम, हमारे सामने नहीं रखता । जैसे उसका 
हमारे वर्तमान से सम्बन्ध ही नहीं है--वह सब सुदूर भविष्य की वाले 
करता है । वह उस काल्पमिक स्वर्ग के स्वप्न दिसाता है, जब एकाएक 
मसार की जनता विद्रोह कर उठेगी और ससार में आनन्द छा जायग्ग । 
तब तक वह ससार का कप्ट और दु ख बढाने के लिए एक ओर शोपक 
वर्ग की गोपण-बृत्ति को मत ही मत धन्यवाद देगा और दूसरी ओर 
बौपक वर्ग के विरुद्ध जनता में प्रचार करेगा । एक माँ का वच्चा भूख 
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से छटपठा रहा है, उसकी भूस तुरत हल चाहती हूँ परन्तु समाजवादी 
के पास उसका कोई हछ नहीं है । उसका हल बच्चे के जीने की अपेक्षा 
भूख से घुट-घुटकर उसके मर जाने पर अधिक निर्भर है, क्योंकि इससे 
माता के हृदय मे वर्तमान समाज के प्रति क्षोभ उत्पन्न होगा जौर कल्पित 
क्रान्ति नजदीक आयेगी । यह डाक्टर की सफलता के लिए रोग बढाने 
की नीति है। मझे याद है कि १९३५ के अत या ३६ के आरम्भ में 
प्रसिद्ध समाजवादी मराठी कवि और लेखक (तथा उप्त समय भारतीय 
काँग्रेस सोशलिस्ट दल की कार्य समिति के एक सदस्य), श्री पी० वाई० 
देशपाडे ने, अपने एक लेख" में, इसी आधार पर, समाज-्सेवा के 
सभी प्रकार के कार्यो को अनावब्यक एवं प्रतिक्रियात्मक बताया था । 
उनके विचार से ग्राम-सेवा, किसानों के कप्ट दूर करने के प्रयत्न, 
विहार-भूकम्प की सेवाये सभी अनावश्यक एव प्रतिक्रियात्मक हे । इनकी 
ऋत्ति को नजदीक लाने के छिए हम सव को सब कार्य बंद कर देने 
चाहिएँ। समस्त क्रान्तिकारी समाजवादियो की सर्वत्र वही नीति रही 
हैं जिसका निर्देश श्री देशपाँडे ने किया हैं, क्योकि समाज-सेवा के 
अथवा पीडितो की पीडा दूर करने के प्रत्येक कार्य से उनकी ऋन्ति की 
गति रुकती है। यह कुछ इस प्रकार की बात हुई कि वे चाहते हैं, 
हमारी क्राति सफल हो इसलिए लोगो के दुख मे तेजी से वृद्धि हो । 
सच्ची वात तो यह है कि चर्सा और खादी-जसे साम्यभाव लाने वाले या 
कम-से-कम साम्यभाव के प्रवर्तेक प्रतीक के प्रत्ति समाजवादियों एवं साम्य- 
वादियों मे जो इतनी उपेक्षा है हे उलटे मिल के एवं अवसर पडने पर 
विदेशी कपडे तक पहनने की जो प्रवृत्ति है, वह इसी नीति ओर भावना 


“अग्रेज़्ी हितवाद' नागपुर में यह लेख निकला था। 
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कायसम है, सब समाजवाद तुरन्त (इमीजियेट) को छोट देता है, उसके 
द्वारा सुझाये हुए परिवर्तनों वी सिद्धि के लिए किसी नीति को कार्यानस्वित 
वरना दर का, लम्बा रास्ता हैं और उसमें सम नी अधिक लगता हैं। 
वही बाते गाधीवाद अपने नित्य थे व्यावहारिक आदर्यों से शीछ्त करने का 
दावा करना हें 

गाीवाद फा एक सच्चा कनयायी व्यक्तिश तो करीव-करीब उस 
'स्टेज' पर पहुँच चुया होता हैँ, जिसकी कल्मता समाज-रचना के विपय 
में समाजयाद बारता है। एक गावीवादी साधक ले अपरिप्रह को अपना- 
फ्र अपनी आवश्य्ताएँ कम कर दी है, वह मोटा जाता, मोटा पहनता 
है । वह गाँवों का-सा जीवन बिताता है जबवा नच्चाई से विताने में 
प्रपत्तनणीड है. वह तीसरे दर्जे में रेल यी यात्रा करता हैँ गौर अपने 
सार्वजनिट कार्यो एवं बात्राजों में कम-से-कम पर्च करता है। मतलब 
यह कि या तो उसने क्रिसान-मजदूर की भौर अपनी जीवन-मर्यादा को 
एफ-सा कर लिया है था एक-मा करने में प्रयलशील हू और प्रतिदिन 
दोनो के दीच की विपमता को न केवल वाणी, वरन्‌ व्यवहार से दूर 
कर रहा है । समाजवादी अथवा साम्यवादी के लिए ऐसा होना अनिवादें 
नहीं है। इसका कारण यह हैं कवि जहाँ गाधीवाद में व्यक्ति के लिए 
अपने सिद्धान्तों के अनुसार जीवन यापन करना पहली शर्त है, पहले वह 
स्वय चैसा करे, फिर समाज को कहे, तहाँ समाजवाद व्यक्तिगत श्रयत्नों 
को कोई महत्त्व नहीं देता, वह केवल समप्टिगत प्रयत्नो में विश्वास 
करता है । पर समाजवाद यहाँ यह भूल जाता है कि कार्यकर्ता (व्यक्ति) 
का जीवन उसके सिद्धाल्तो का प्रतीक (“सिम्ब5) है और प्रत्येक आदो- 
उन में इन प्रतीकों का महत्व हैं । और सर्वेत्नाधारण पर उनका अत्यधिक 
मनोवैज्ञानिक प्रभाव पइता हैँ । 

प्‌ 
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समाजवाद की भूल--फिर समाजवाद यह भी भल जाता है कि 
समष्टि व्यप्टि का ही एक विकसित और प्ररूम्बित (€७८००८प५ १00 
?४0०॥९८०) रूप है । व्यक्ति न केवछ समाज का एक घटक (यूनिट) 
है, वरन्‌ वह उस सप्राज का निर्माता भी है। व्यक्ति ने अपने श्रेप्ठतर 
स्वार्थों (870 ॥7//०5७) एवं सुस-सुविवाओं के लिए समाज का 
निर्माण किया है | मूल वस्तु व्यवित है, समाज नहीं । समाज धरीर हैं, 
व्यक्ति प्राण हूँ । समाज व्यवित का फंछा हुआ रुप हूँ और व्यकित के 
अन्दर जो केन्द्रापसारी त्तत्त्व हें, उनके कारण विकसित हुआ हैं। 
समाज वृक्ष हें तो व्यक्ति उसका मूल हैं। इसलिए व्यवित के अच्छे- 
बुरे होने पर समाज का अच्छा-वुरा निर्भर है। भारतीय ओर ग्रीक 
सभ्यता के दृष्टिकोण मे यह एक चडा ही महत्त्वपूर्ण अन्तर रहा है । 
पहली मुस्यत केद्धोन्मुखी और दूसरी मुस्यत केन्द्रापसारी हैं। पहली 
आत्म-परिष्कार, आत्म-दर्शन, आत्म-निमज्जन पर, जोर देती है और 
दूसरी समाज-सेवा एवं छोकोपकार पर । परन्तु पहले दृष्टिकोण में जहाँ 
दूसरा सन्निविष्ट हे, तहाँ दूसरे मे पहला नही है । युरोपीय दृष्टिकोण से 
निर्मित समाज में किसी व्यक्ति का आचरण बुरा होते हुए भी, वह पहले 
उसे सुधारकर आगे बढ़ने की जगह दूसरो की सेवा एवं सुधार के कार्यों 
भे छूग जाता है, इसमे वह कोई बुराई नही देखता । पर हमारे विचार 
से, हमारे दृष्टिकोण से प्रत्येक छोक-हित के कार्य का मूल आत्म-परिष्कार 
हैं। पहले हम अपने को सँभाल ले तभी दूसरो को संभालने और रास्ता 
दिखाने का दावा करे, अन्यथा समाज की नीव धीरे-धीरे कमजोर पडती 
जायगी ओर अन्त मे समाज गिर पडेगा । पश्चिमी सभ्यता एक बुराई 
को दूर करने के लिए और दूसरी बुराई करने की छूट देती है और इसे 
बुरा नहीं समझती । एक स्त्री सत्तीत्व वेचकर देश-सेवा कर सकती है, 
८९ 


गाघीवाद सौर तमाजवाद 


क्योंकि उसके दृष्टिकोण में व्यक्ति का आचरण नप्द करके भी समाज 
का हित हो तो होना चाहिए । यही नहीं चूँकि देश-मेवा में समाज की 
अधिक सस्या का हित समझा जाता है इसलिए ऐसा करना दुराचरण 
नही है। यहाँ व्यक्ति समाज-सापेक्ष्य है। उसके प्रत्येक कार्य के गुणावगुण 
का निव्चय समाज की ओर देखकर किया जाता है । उसकी अपनी कोई 
कमीटी नही है, समाज हो उसकी कसौटी है, समाज का मत ही उसका 
प्रमाणपत्र हें। इस प्रकार की विचार-प्रणाडी में जो गहरी भूल या 
आत्मवज्चना हैँ, उसे भारतीय समस्कृति के उन्नायको ने समझा था और 
इसीलिए उन्होने केन्ोन्मुख्ली दृष्टिकोण हममें पैदा किया और आात्म- 
परिप्कार छोक-हित की पहली कसौटी रखी। जिस कार्य से बात्म- 
परिष्कार न हो उससे लोक-हिंत भी नहीं हो रुकता, ऐसी उनकी समझ 
थी। वह इस निष्कर्ष पर पहुँचे थे कि बुराई में भछाई का आभास हो 
सकता हूँ पर बुराई से भलाई पैदा नही की जा सकती। अन्त में जाकर 
उसका परिणाम बुरा होगा । समाजवाद जीर गाधीवाद अपने दृष्टिकोण 
में विलकुल प्रीक (बुरोपीय) और भारतीय सस्कृति के प्रतिनिधि हे । 
गाघीवाद अपने सामाजिक पक्ष में समप्टिपरक व्यत्तिवाद है । इस दृष्टि 
से वह छोक-हित के लिए भी कही श्रेप्ठ मार्ग हैं। मेने लडकपन्र में 
वीरवल के नाम पर प्रचलित एक कहानी सुनी थी। वादगाह ने एक 
वडा हौज़ खुदवाया और एक दिन बीरबल की सलाह से सारी राजधानी 
में डींडी पिटवाई गई कि प्रत्येक आदमी रात को एक-एक मटका दूघ इसमें 
डाल जाय प्रत्येक ने यह सोचा कि सव लोग दूब डालेगे ही, यदि में 
एक घडा पानी डाल दूँगा तो इतने बडे दूब-कुड में क्या पता चलेगा ? 
सुबह जब देखा गया तो एक बूंद दूध वहाँ न था, पानी से होज मर रहा 
था। यह समाज एवं व्यक्ति के दृष्टिकोण को सामने रखने वाल्य एक 
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श्रेष्ठ रुपक है। इससे प्रकट होता है कि जहाँ व्यक्ति अपनी और, अपनी 
सुधारणा की ओर व्यान न देकर समाज की ओर ध्यान देता है अथवा 
जहाँ केवल समष्टिगत दृष्टिजोण व्यक्ति के सामने रह जाता है, तहाँ 
प्रत्येक व्यक्ति (समाज का प्रत्येक घटक) दुबे हो जाता है और अन्त 
में पावी-ही-पानी वाले कुड की-सी स्थिति समाज की हो जाती है । 
१९ ५८ ९ 
यांत्रिक सभ्यता के दोप--गाघीवाद ओर समाजवाद दोनो धन 
के विपम बंटवारे को उचित नहीं समझते है, पर अपने उद्देश्य की 
साधना में दोनों के भार्ग और दोनों के दृष्टिकोण भिन्न-भिन्न है । एँजी 
की वर्तमान अवाछनीय अवस्था को बढाने मे, ओर इस समस्या को इतने 
विकट रूप में ससार के सामने रखने मे बड़े-बड़े यत्रो एवं कल-कारखानो 
का वडा हाथ है। उन्होने पूँजी के प्रवाह एवं उसकी उत्पादक गव्ति पर 
एकाविपत्य-सा कर लिया है । वैज्ञानिक यत्रो की असीम गति एवं शक्ति 
के कारण मानव-जाति का बहुत वडा भाग वेकार होगया है और दिन- 
दिन होता ही जा रहा है । पहले ५०० आदमी जिस स्थान पर काम 
करते थे, तहाँ दस की सहायता से मशीन वही काम करने लगी है । 
कहा जाता हैं कि नवीन यत्रो ने अनेक नवीन आवश्यकताओं एवं उद्योगों 
की सृष्टि भी तो की हैँ, परन्तु ऐसा कहनेवाले इसके साथ का यह तथ्य 
भूल जाते है कि मशीनों की गति में दिन-दिन इतनी तीव्रता, इतनी 
त्वरितता आती जाती है और उनमे विशेष यात्रिक ज्ञान इतना आवश्यक 
होता जाता हैं कि वे एक सीमा तक ही, प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष रूप से, 
आदभियों को काम दे सकती है । दूसरी वात यह कि वे सर्वसाधारण के 
लिए युलभ नही है और उनके हिए पर्याप्त घन को आवश्यकता होती 


६ । तीसरी बात यह कि महान्‌ यत्रागारो या कारसानों के चलाने की 
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सुविधा विशेष स्थानों पर ही होती है, इससे सम्पूर्ण ग्रामीण जीवन एवं 
प्राम-सस्था विभुखल होजाती है, उसका 'डिसलछोकेसन' (स्थान अ्रन्शत्व) 
होता है और समाज का सघटन टूट जाता हैँ, विक्षोभ एवं विद्रोह के 
उपकरण समाज मे पैदा होते हैँ, अवाञ्छत्वीय होड बढती है और उससे 
अनुदारता, मकुचित दृष्टिकोण, स्वार्थ-साधन की वृत्ति पैदा होती है। 
इस प्रकार इन महान्‌ यत्रागारों के कारण सर्वेसाधारण का आर्थिक, 
सामाजिक और नेतिक पतन होता है, व्यवित यत्रवत्‌ हो जाता है और 
अपने घरेल वातावरण और अपने क्षेत्र विभेप में सदियों से चले बाते 
हुए उसके कौशल और योग्यता का अन हो जाता हैं। गाँवों या कला- 
केन्द्रों का व्यक्तित्व समाप्त होजाता है । 

व्यक्तिगत सम्पत्ति की समस्या का हल--गाधीवाद अपने सैद्धा- 
न्तिक और शुद्ध रूप में, सभ्यता की इस यात्रिकता का, इस प्रकार बहुत 
बडें-बडे कारखाने खोलकर जीवन में जठिलता उत्तन्न करने की प्रवृत्ति का 
विरोदी है , क्योंकि इस पद्धति से वैयक्तिक सम्पत्ति बडी तेजी से बढती है 
और राष्ट्र का घन कुछ थोडे आदमियो में केन्द्रित हो जाता है ओर घन- 
सत्ताका जन्म होता हैँ । असल वात यह हूँ कि व्यक्तिगत सम्पत्ति की पद्धति 
स्वत बुरी नही है, पर बुराई इसलिए पैदा होती है कि वर्तमान समाज 
में व्यक्तिगत मम्पत्ति की कोई सीमा या मर्यादा नही। व्यक्तिगत सम्पत्ति 
की गुणीकरण वृद्धि ( '०॥७७४८४४०० ) पर समाज का किसी प्रकार 
का नियत्रण नहीं है अयवा इन्कमटेक्‍्स आदि के रूप में जो कुछ है 
भी, वह नही-सा है। इस व्यक्तिगत सम्पत्ति की समस्या का हछ 
गाधीवाद और समाजवाद दोनो चाहते हैँ । दोनो उसके नियत्रण ओर 
समाज-हित में उसके सम्यक उपयोग के पक्ष में हैं, परन्तु दोनो के दृष्टि- 
कोण एव भावना में अन्तर है। गाबीवाद तो समस्या के मूल पर ही 
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आधात करना चाहता है । वह रोग की चिकित्सा (क्योर”) की अपेक्षा 
वीमारी न होने देने (प्रिवेशन) की नीति मे अधिक विश्वास रखता है । 
उसके मत से, महान यन्त्रो (हेवी मेशीनरी) से केन्द्रीकरण की वृत्ति 
उत्पन्न होती है, मनृष्य की विशिष्ट ब्क्तियाँ, कछाओ ओर कारीगरी 
(जो अनेक छोटे, पर स्वावलम्बी, केन्द्रों मे बिखरी होती है अत यूगो से 
प्रतिदृद्चिता के वीच बचती चली आती है) का अन्त हो जाता है, बडें-बडे 
नगरो का जन्म होता है, जिससे वेकारी, होड, स्थान की कमी से 
उत्तन्न होनेवाला स्वास्थ्य-नाशक वातावरण, कृत्रिम मनोरजन एवं सभ्यता 
से होनेवाली मनुष्य की मानसिक क्षति और नैतिक पतन का आविर्भाव 
होता हैं । मशीनरी न केवल धन-प्रवाह की एकागी एव केच्द्रोन्मुखी गति 
को जन्म देती है, वरव्‌ छोटे-छोटे संतुष्ट एवं स्वावलम्वी' करीगरो के 
संधटन को भी नष्ट कर देती है । समाजगद ने बडे कल-कारखानो पर 
राज्य के एकाधिकार की जो नीति बताई है, उससे सम्पत्ति चाहे व्यक्तियों 
के हाथ में न रहे, पर ऊपर बताई हानियाँ तो उसमे भी होती ही है ! 
आधुनिक व्यापार के विस्तार तथा तदनुकूल सरकारी प्रवन्ध की विद्ञालता 
के कारण भी उस प्रणाली की बहुत-सी बराइयाँ इस (राज्याषिकार या 
राष्ट्रीयकरण, स्टेटकट्रोल', स्टेट मोनोपछी' या नैशनलछाइजेशन ) में रह 
जाती है। फिर यह समस्या का वास्तविक हछ नही है, वरन आपद्धमं-सा 
हैं। यह बुराइयो का स्रोत तो खुला छोड देता है, केवल बाँध बाँध देता 
हैं। फिर समाजवाद मानव-समाज के इस मनोवेज्ञानिक तत्त्व को भी 
भूल जाता हुँ कि समाज व्यक्तियों से बना हैँ भौर उनकी 5च्छा के विरुद्ध 
( जब तक उनमें मानसिक परिवत्तन न हो ) बहुत दिनो तक कोई 
पद्धति चछाई नही जा सकती । वल और जोर-जबद्दस्ती से कराये जाने 
वाले कार्यो के विरुद्ध, समय मिलते ही, वरावर विद्रोह एवं ऋन्तियाँ 
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होगी । स्रमाजवाद (विश्षेषत रूमी), अपनी अर्य॑-व्यवस्था मे केद्रोन्मखी 
है, वह स्टेट! अथवा किसी दल-विशेष मे राष्ट्र या समाज की सम्पूर्ण 
शक्तियों को केन्द्रित करता हैं और इस प्रकार साम्राज्यवादी औद्योगिक 
राष्ट्रजजसे ही राष्ट्र को जन्म देता है। केवल उसमे नियत्रण कुछ पँजी- 
पतियों वी जगह, कुछ अपने को ठीक समझतेवाले आदमियों द्वारा 
निर्मित दल (फिर भी “भालीगैरकी') के हाथ में है। गायीवाद पूँजीवाद 
के मूल मे प्रहार करता है ओर पूँजी के सम्बन्ध मे भी वह बहुत प्रभाव- 
गाली नियत्रण स्वापित करता है। पहली वात तो यह कि वह आधुनिक 
अर्थ में अत्यन्त उद्योग-प्रधान ( प्राह्ठ॥ए 77605:7भ७5०८व ) राज्य को 
पसन्द नही करता, छोटे-छोटे गृहोद्योगो को उत्तेजन देता है और देश के 
उद्योग को छोटे-छोटे ग्रामो में, उनके स्वावलम्बी रूप में, चढाने का वह 
पक्षपाती है। इससे बड़े-बडे नगरो का जन्म नहीं होता और जो वर्तमान 
हैँ उनकी ओर घन का प्रवाह बन्द हो जाता है। सम्पूर्ण देश में फैले छोटें- 
छोटे गृहोद्योगो के कारण धन का वितरण भी बड़े क्षेत्र में और इस ठग से 
होता है क्रि पूँजी एक जगह वहुत बडे पैमाने पर एकत्र नही हो पाती । 
इससे पूँजीवाद के जिम विशाल रुप को हम देखते है, उसका अन्त हो 
जाता हूँ । छोटे-छोटे, अपने में सतुप्ट, स्वावरूम्बी मौर सुखी समूह, 
ग्रामो के रूप में, वन जाते है। आधुनिक सभ्यता एवं गासन-अणारछी का 
सबसे वडा दोष यही हैँ कि उसने इन गाँवों का महत्त्व नप्ट कर दिया है 
और उनको पग॒ वना दिया हैँ | अन्नदाता किसान का महत्त्व समाज में 
अपेक्षाकृत बहुत घट गया है । सोविवट रुस तक में क्सानों की संख्या 
सबसे अधिक होने पर भी, मजूरों को जो विभिष्ट प्रतिनिधित्व प्राप्त है, 
वह किसानो को नहीं है। हमारे देश मे भी समाजवादी मनोवृत्ति के 
नेताओ ने सदा मजूर-संघो के विश्वेप निर्वाचन-क्षेत्र स्वीकार किये जाने 

९९ 


गाधीवाद की रूप-रेखा 


पर जोर दिया है और आज भी मजूरो के प्रतिनिवि व्यवस्थापक सभाओ 
मे बैठते है, पर किसान इस प्रकार के प्रतिनिवित्व से सर्वथा हीन है | 
इसका कारण यही है कि वर्तमान सभ्यता पर प्रतिष्ठित किसी भी प्रणाली 
के राष्ट्र में वगरों को ग्रामों से कही अधिक महत्त्व एवं अधिकार भ्राप्त 
हों गया है । गाधीवाद इस दोप के मूल पर आघात करता है । 
गांधीवाद में नियंत्रणों की पर्यापधवता-दृसरी बात यह है कि 
गाधीवाद ने पूँजी के उपयुक्त नियत्रण ओर वितरण के लिए अपने अनु- 
यायियों पर अपरियग्रह का जवर्दस्त वन्चन छगा रखा हैं। गाधीवाद के 
नैतिक पक्ष में अपरिग्रह, अस्वाद और ब्रह्मचर्य वा इन्द्रियनिग्रह ये तीन 
बडे ही प्रवल अस्त्र हे । पर इनका केवल नैतिक मूल्य नही है, आथिक 
एवं सामाजिक मूल्य भी है । गाधीवाद जीवन के टुकडे-टुकडें करके नहा 
चलता । उसकी नीति और उसकी अर्यथनीति सब एक दूसरे से सम्बद्ध हूँ 
वह एक आरगैनिक होल' है--एक सम्पूर्ण जीवन तत्त्व हैं! अपरिग्रही 
व्यक्ति पँजीवादी हो ही नहीं सकता । अपरिग्रह का भर्य है, उतनी ही 
चीजो का ग्रहण जो जीवन के लिए अनिवार्पत आवदयक है और जिनके 
ग्रहण मे विछास इत्यादि का भाव नहीं है अथवा दूसरे बब्दों मे यह कह 
सकते हैँ कि उन सब वस्तुओं का त्याग जो जीवन के लिए अनिवायंत 
आवश्यक नहीं है । पूँजीवादी प्रवृत्तियों का अन्त करने के लिए अपरिग्रह 
की शर्ते ही पर्याप्त है । फिर भी सतत जागरूक रहनेवाले गाधीवाद ने 
उसके साथ अस्वांद एवं ब्रह्मचर्य के दो ओर रक्षक लगा दिये है । अस्वाद 
का मोटा अथ्थ यह कि जीवन-शक्ति के सचालन के लिए तुमको जिन 
भोज्य पदार्थों की आवश्यकता है, उनको लो, जिद्वानद या स्वाद के 
लिए मत लो और ब्रह्मचर्य का अर्थ यह कि विज्राहित-अविवाहिन प्रत्येक 
अवस्था मे अपने शरीर और मन को अधिक-से-आधविक पवित्र और निर्मल 
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रखने और बनाने फी कोशिश करो, विद्ास नौर वासना से ऊपर उठो 
ओर इस दरीर मे जो प्रच्यन्न आत्मतत्त्त हे, इस मरणभील आवरण के 
नीचे जो कमी ने मरनेबारू, अमृत और निविजार, प्रेम है, उसे प्राप्त 
कर न हो । न्‍्वाद और काम ये ही दो मनृप्य में स्वार्य, विछास एच 
स्ग्रह का भाव जाप करने है, उसहिए गाघीवाद उस दोनों का अधिका- 
धिक निययण रखने के ठिए जोर देता हैँ। उससे व्यक्ति का मत 
उच्चागबी बनता है, भरीर स्वस्थ एवं नीरोग रहता है । ऐसे व्यक्ति 
समाज के दिए मून्यवान है । फिर ऐसी भावतराएँ उत्तन्न होने से समाज 
भी तृप्त, सुखी जौर विकार-रहित होता है । इस प्रकार गावीवाद धन- 
सप्रह करने की प्रवृत्तियों को ही नियत्रित करने में बत्ववान है। मतलब 
यह कि सच्चा गावींवादी पूँजीपति हो ही नहीं सकता जबवा जितने ही 
अब तक कोई गाधीवाद को ग्रहण करेगा, उतना ही उसके हृदय से सम्रह, 
अनाचार एव जूद ( ८शफ़ोगाछध०7 ) की भावना नप्ठ होती जायगी । इस 
प्रवार गाधीवाद में उत सव वुनियों पर पर्याप्त अक्ुध है, जिनसे पूँजी- 
वाद का जन्म होना हैं । 
इसके विरूद्ध समाजवाद वड़ें-वडे कल-कारवाने खोलकर राष्ट्र को 
अत्यन्त उद्योगमय (राह ॥एतए5८79॥5८7 ) तो करना चाहता हैं 
पर इन बडे उद्योगों पर व्यक्षित के स्वान में राष्ट्र का प्रभृत्व चाहता हैं | 
यह वही रोग-शमन (बयोर') वाली पद्वति है, जो कुछ हीं ममव तक 
सभ्यता को आव्वासन दे सकती है क्योकि पूँजी के केछ्ीकरण की सब 
प्रवृत्तियाँ इसमें ज्यो-की-त्यो रह जाती है | इस पढद्ढति में पहछा वडा 
दोप तो यह है कि उद्योग के वडे-बर्डे केद्दो एव नगरी का जन्म होता है, 
जिससे देदा का कौगछ ( 5]. ) संव जगह से हेटकर--कुछ स्थानों पर 
एकत्र होजाता हूँ । ग्रामो की अपनी विगेषताएँ एवं कलाएँ नप्ट होजाती 
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है, उनको नगरो पर निर्भर करना पडता है, फलत नगरो को राजनीति 
और राष्ट्र-सघटना (स्टेट क्रफ्ट) में ग्रामों से विशेष महत्व मिल जाता 
है। दूसरी वात यह कि बडे-वडे कारखानो एवं उद्योगो के साथ साम्राज्य- 
वादी मनोव॒त्ति किसी-व-किसी रूप में रहती ही है क्योकि निर्मित वस्तुओ 
( /४गपश्चिटाए०९ 200१5 ) के लिए विदेशी वाजारो पर प्रभृत्व करना 
आवश्यक है । यह कहना व्यर्थ है कि समाजवादी या साम्यवादी राष्ट्र मे 
सम्पूर्ण नियन्त्रण 'स्टेट' के हाथ में होने से वह उत्पत्ति ( 7:0प्रैप८४०० ) 
को मॉग ( )८ए0यव ) के अनुसार नियमित कर सकता है । व्यवहार में 
ऐसा सम्भव नही है, क्योकि यह जटिल यात्रिक रूप कामय रखते हुए 
कोई देश अपने को अन्य उद्योग-प्रधान राष्ट्रों से अलग करके नही रख 
सकता । वडे-बडे कारखाने जब एक वार चल जाते हैँ, तो उनके कारण 
एक विभिप्ट श्रमिक वर्ग को उत्पत्ति होजाती है जो दूसरा काम नहीं 
कर सकता या दूसरे काम के लिए बहुत कम कुशल होता हैँ क्योकि 
आवुनिक जटिल मशीनरी बिना विशेष ज्ञान ($फ6८ाश॥8॥707) के 
चलाई ही नहीं जासकती । तब उनको सदा काम से लगाये रखने एवं 
देश में वेकारी न फैलने देने के लिए कारखानों को अधिक-से-अधिक गति 
( 59९०१ ) एवं गक्ति से चलाते रहना आवश्यक होजाता है । दूसरे देशो 
से उसे कच्चा माल भी छेता पडता है और उसका दाम चकाने के लिए 
वनी-बनाई चीजो (]/५॥७(७८४७५९८० 8००५) की वाजारो में खूब माँग हो, 
यह र्याल रसना पडता है। इसलिए विदेशी वाजारो मे उसे प्रतियोगिता 
भी करनी पडती है और इस प्रकार की प्रतियोगिता का स्वाभाविक फल 
यह होता हूँ कि दुवेलल राप्ट्र दुबंछतर होते जाते है और उनके हाथ से 
वाजार निकलता चला जाता है। यह प्रत्यक्ष साम्राज्यवाद से कही अधिक 
भयानक साम्राज्यवाद है | सोवियट रूस को भी बरावर अन्य साम्राज्य- 
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वादी एवं उद्योग-अथधान राष्ट्रों मे अपना मधुर सम्बन्ध इसीलिए बनाये 
रसना पता हूँ और इसीलिए सिद्धान्त से झुककर उसे व्यापारिक (एव 
सामरिक) समझौते करने पड रहें है। और आवश्यकता पठने पर 
ताम्राज्यवादी राष्ट्रों के प्रधाव अधिकारियों के स्वागत के समय, 
साम्राज्यवादी राष्ट्रगीतों का गायन करना पठता है।यह स्वाभाविक 
हैं । मगीनरी का परिणाम ही यह है कि यदि एक देश से वेंकारी दूर 
ही जाप, तो भी अन्य देशों में बढ़ंगी, जबतक कि ऐसा ने हो कि एक 
दिन हम सोकर उठे यौर देसें कि दुनिया के भम्पूर्ण छोटे-बठे राप्ट्र एक 
साथ ही समाजवादी होगये है । 

भानदीय शक्तियों का हास--यन्तप्रधान राष्ट्रों की सभ्यता में 
एक और बडा दोप यह है कि उसमे मनृप्य का मूल्य बहत कम होजाता 
है । एफ श्रमिक के जीवन का नपानुत्य दाम होता हैं, जो कारखानों मे 
दुर्घटना होने या उसके मर जाने की अवस्था में उसे था उसके कुटम्बियों 
को मिल जाता है | यन्लो ने पग-पग पर जीवन के खतरे बटा दिये हूं 
आर उनके आविप्फर्ता भी उनके सामने बेकार एवं शक्लिहीन-से हे । 
यह ठीक है उन्होंने मानवनुद्धि मे विकास किया है और मनृप्य ने आज 
ऐसे यात्रिक आविप्फार किये हैं कि वह अपनी बुद्धि का विजयगान गा 
सकता हैँ, पर यह भी सच हैं कि जो व्यक्षित विजटी को जन्म दे सकता 
है, वही उस बिजली का एक क्षण में ग्रास होसकता है । उसे यन्‍्हों नें 
मनृप्य की मौलिक गक्तियों मे कोई वृद्धि नहीं की है, जो वृद्धि दिखाई 
भी देती है, वह यनन्‍न-सापेक्ष्य हैं और उसके लिए मनुप्य उन्ही (यन्त्रो) 
पर निर्भर करता है । यन्त्र-जाल का यह भस्मासुर अपने गुरु मनृष्य-रूपी 
ज्िव के सामने खडा होकर उसे निगलने के लिए प्रवल हुकार कर रहा 
है । इसके विरुद्ध जहाँ सभ्यता का यह यात्रिक रप नहीं है, मनृप्य में 
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अधिक आत्म-विश्वास, अविक प्राकृतिक ओज, अधिक सरलता और 
अधिक सात्त्विकता एवं सहानुभूति है । क्योकि वहाँ मनुष्य प्रकृृति के 
उतना ही निकट हूँ | वहाँ वह दूसरे बन्बुओ के दु खद्द को अधिक-से- 
अधिक निजत्व के साथ अनुभव करने की स्थिति में हैं। बहा जीवन 
सादा है, समय पर्याप्त है और प्रतियोगिता एवं होड अपेक्षाकृत वबहत कम 
है। प्रत्येक को अपने मानसिक विकास और चिन्तन के लिए समय है । 
विना किसी स्थानच्युति ( [)80८400०॥ ) एवं परावरूम्बन के छोटे-छोटे 
समूह सुखी हैँ ओर दूसरो की उन्नति मे वाबक भी नही । कोई दौड नही 
रहा हैँ, सव चल रहे हे । 
गांधीवाद का व्यावहारिक ऋम--सैद्धान्तिक पक्ष को छोड दे, 
तो व्यवहार-पक्ष में गाधीयाद, अपने निकट कार्यक्रम मे, समाजवाद के 
कार्यक्रम की अनेक बातों से मिछता-जुलूता है। जैसे जवतक वह 
समय (६ भणीनरी के पूर्ण त्याग का ) ने आबे, गाधीवादी का कार्य- 
क्रम यह रहेगा कि वह व्ययसाव्य एवं बड़े यन्त्रागारो पर राष्ट्र का 
नियन्त्रण स्थापित करे और उनका सचालन केवल जन-हित के ख्याल से 
हो। ये यन्त्रागार सिलाई की 'सिगर' मशीन-जैसे छोटे, कुट्म्व मे चलाये 
जा सकनेवाले उपयोगी यन्त्र बनावे और उन्हे गाँवों में पहुँचावे, जिसमे 
गाँवों के उद्योग ज्यो-के-त्यो फूल-फछ सके और उनको नगरो पर कम- 
से-कम्त निर्भर करना पडे | मतलूव यह कि इस उत्क्रान्ति काल मे इन 
यन्त्रागारो का उपयोग गाँवों के उद्योग-धस्चो को नप्ठ करने में नही, 
बढाने में हो और वाद मे, जब याँव अपने मे काफी स्वावलम्बी हीजाय, 
तो वडे यन्त्रगारो की जो थोडी-सी आवश्यता या नियन्त्रण है, उसमे 
भी धीरे-धीरे कमी की जाय | इसका अर्थ यह है कि मशीनरी को 
सक्रान्ति काल के लिए यदि अपनाना ही पडे, तो उसे अपनाकर भी 
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प्रवृत्ति जीवन-भ्षेत्र से धीरे-धीरे उसे हटाने की हो, बढाने की नही, जेसा 
कि व्यावहारिक समाजवाद में देसा जाता है। मारा यह कि छोटे- 
छोटे, बवासम्भव स्वावलम्बी बृहोद्योगो तथा सस्या एवं परिमाण की 
अपेक्षा गुण और जीवन को सादगी को वढाकर गाधथीवाद पूँजी के 
दुरुपयोग पर नियन्त्रण रखता हूँ ।7 इस प्रकार कार्यक्रम के बहुत-से 
अञ्नों में, दृष्टिकोण के भिन्न होते हुए भी, ग्रावीवाद समाजवाद के 
प्रस्तावों ने सहमत हैं, पर वह कहेगा कि इतना ही पर्याप्त नही है और 
शायद इनकी शप्ति और रक्षा भी तवतक सम्भव व होगी जबतक अन्य 
सू्मतर मनोवैज्ञानिक परिवर्तनों का उपयोग न किया जाय || और इस 
दृष्टि मे छोटी-छोटी, एवं वहुत करके स्वतत्र, ग्राम-सस्थाएँ समसार, 
विशेपत भारत, के लिए स्मी पद्मनति की वहुत ही अधिक केन्द्रित सरकारी 
संस्थाओं से कही अधिक उपयुक्त सिद्ध हो सकती है । 

गाघीजी के सम्पूर्ण कार्यक्रम में उद्योग एवं कृपि के वीच उपयुक्त सतु- 
लगन बना रहता हैं। मज़ा तो यह है कि साम्यवाद (00छ7राप्राण87) का 
ध्येय भी छोटे-छोटे स्वतत्र समूहों (0079राशए०८७) को निर्माण करना था, 
परनु समाजवादी या साम्यवादी आज जो उपाय काम में छा रहे है और 


यहाँ यह बात भी याद रखने को है कि यद्यपि वर्तमान पूंजीवाद 
का एक कारण व्यक्तिगत सम्पत्ति भी है, किन्तु जिस विज्ञाल एव 
भयानक रुप में आज ससार में पूंजीवाद दिखाई देता है उसका कारण 
व्यक्तिगत सम्पत्ति की अपेक्षा घन का दुल्पयोग एवं उससे पंदा होनैवाले 
अन्य दोष अधिक हूँ । 
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जिस भाँति एक सर्वाधिकारी एवं सब बातों पर नियनण रसनेवाड़े, 
विगाल तथा क्षत्यत केन्द्रित राज्य (6 ४४७६४, ए॥॥ एथाए5८त 8१८ 
0ए7॥॥7 20 ०000800॥॥79 ८४८४) (३४४) को जन्म दे रहे है, उससे ऐसे 
स्वतत्र लघुममहो (कम्यून्स) का उनका ब्येय कभी सफद नहीं होसकता । 

सच पूछ तो गाधीवाद एक प्रकार का परिवद्धित, परिफ्कत, सुसखूत 
साम्यवाद है। जैसे सममाजवाद (उठलयोात्रघ) की अपेक्षा साम्पवाद 
(०णगगणा॥7) अधिक पूर्ण एवं फ्रातिफारी है, वैसे ही साम्यवाद की 
अपेक्षा एनारकिज्म' (अराजकवाद) आगे की चीज़ हैं। अपने नत्त्व मे 
गावीवाद एक प्रकार का भारतीय 'एनारविज्म' ६ और समाज की वर्तमान 
विपमता दूर करने के लिए वह कही थप्ठ विचार, शत, कार्यप्रम एवं 
साधन उपस्थित करता हें । 

> ९ )६ 3६ 

जीवन का एक पूर्ण तत्वजान--गाघीवाद उन दृष्टि मे भी अधिक 
पूर्ण एव अधिक महत्वपूर्ण है कि वह जीवन का एक सम्पूर्ण तत्त्वज्ञान 
सामने रखता हैँ । वह जीवन के बिल्कुल स्वतत्र, परस्पर-विरोधी (जैसे 
आधिक, नेतिक, राजनीतिक) टुकडे नहीं करता | यहाँ ये सव विभाग 
एक दूसरे को लेकर, एक दूसरे से जीवन लेते एवं एकलडूसरे फो जीवन देते 
हुए चलते है । इन विभागों और कार्यक्रमों में परस्पर, एवं सुद्ृर लक्ष्य के 
साथ भी, प्रति पग पर सामझ्जस्य है। गाधीवाद के एक कार्यक्रम के 
साथ सव चलते एवं सव विकसित होते है । वह खण्ड-क्रातियों में विग्वास 
नहीं रखता, जीवन के समन्वयात्मक विकास में विव्वास रखता हैं। 
उदाहरण से स्पष्ट करता चाहे, तो यो छे | समाजवाद अपने उद्देश्य की 
पूर्ति के छिए राजनीतिक स्वतत्रता एवं राजतच्र को साधन बनाता है। 
पहले राजनीतिक ऋाति होगी, फिर राजनीतिक त॒त्र का अर्थीकरण नये 
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आधार पर होगा । इसके विरुद्ध गाधीवाद कां राजनीतिक, सामाजिक, 
आथ्थिक एवं नेतिक सव काम साथ चलता हैँ। जैसे खहर का कार्यक्रम । 
खटर के साथ नेतिक उद्देश्य तो यह हैं *--विलासिता का त्याग एवं 
सादी वेश-भूषा का ग्रहण, समाज के श्रमिक वर्ग के प्रति समता एव 
आदर का भाव, वाह्य आकर्षण का त्याग एव जीवन के लिए अनिवायंतः 
आवद्यक वस्त्र का ग्रहण । इसका राजनीतिक उद्देश्य वर्तमान शासनतत्र 
के विरुद्ध एक शक्तिमान प्रतीक (५५४0०!) को सृष्टि करना हैँ | वर्तमान 
राजनीतिक व्यवस्था के विरुद्ध यह एक प्रकार के विद्रोह का प्रतीक है । 
खहर विभिन्न राष्ट्रीय कार्यकर्त्ताओं का एक परिचय-पत्र, एक “इडेक्स 
कार्ड! और एक नाम पट्ट (साइल बोर्ड या साइन पोस्ट) है, जिसके द्वारा 
वे एक-दूसरे के प्रति उद्देश्य एवं साधन के ऐक्य का अनुभव कर सकते 
है । इसका सामाजिक उद्देश्य हँ--समाज में धन-बरू के कारण एवं उस 
धन-वल के वाह्य चिन्ह कीमती वेश-भूपा के कारण जो एक आदृत और 
विशेष वर्ग बन गया हे, उसके और साधारण जनो के बीच की विपमता 
को दूर करना, यह वेश-भूपा जो समाज पर इस विशिष्ट वर्ग के नियत्रण 
एवं प्रभाव का एक साधन बनी हुई है, उसे नष्ट कर देना और दोनो के 
बीच सामाजिक धारणाओ की समता स्थापित करना । इसका आ्थिक 
उद्देश्य तो बहुत स्पष्ट है। खादी-कार्यक्रम के पूर्ण विकास मे मिल के 
बस्त्रो के त्याग का भाव सन्निहित हैं और इसका मतलूव, किसी न किसी 
अश् मे पूंजीवादी उद्योगों के जाल से छूटना हैं। इसके अछावा यह जीवन 
की एक आर्थिक आवश्यकता के ऊपर प्रत्येक कुटुम्व का अपना नियत्रण 
स्थापित करता है। इस प्रकार के उदाहरण गावी-कार्यक्रम के प्रत्येक 
अञ से उपस्थित किये जा सकते हे। मतलूव यह कि गाधीवाद के कार्ये- 
क्रम टकडें-टुकडे करके चलाने की आवश्यकता नहीं, न समाजवाद के 
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[ आर्थिक कार्यक्रम की भाँति राजनीतिक सत्ता पहले प्राप्त होने पर निर्भर 
हैं। अब तो माक्संवादी तथा अन्य लोग भी राजनीतिक कार्यक्रम के 


साथ आधधथिक कार्यक्रम की आवश्यकता स्वीकार करने लगे हैं । 
) ५ 3८ »९ 


समाज ओर व्यक्ति दोनों का त्राता--४स अबार हम देखते 
है कि गावीवाद से समाजवाद के सब मुस्य उद्देश्यो की पूति हो जाती 
है और उसकी वृराइयो तथा उससे पेदा होने वाली नैतिक एंव मानसिक 
अव्यवस्था और विक्षोभ से भी समाज एव व्यक्ति बच जाता है । गाधी- 
वाद में व्यक्ित वी स्वतत्रता भी है और समाज का हित भी हैं। वह 
व्यक्ति को समाज के के लिए बलिदान नही करता, न उसका व्यव्तित्व 
नष्ट कर देता है, वरन्‌ वह व्यक्ति एवं समाज के बीच एक हिंतकर 
सम्बन्ध स्थापित करता है और दोनो के वीच उपयुक्त सतुलून रखता 
है। मानवीय अन्त करण की स्वतत्रता को गाधीवाद किसी हालत मे 
भी नष्ट नही होने देता । श्रीयृत निर्मेलकुमार बसु ने एक वार ठीक 
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अर्थात्‌ 'गाधीवाद राष्ट्र को वह सावेभौम सत्ता नही देता, जो उसे समाज- 
बाद देता है । मानवीय अन्त करण की स्वत्तन्नता एक अमूल्य निधि हैं, 
जिसका बदला गावीजी ससार की किसी वस्तु से करने के लिए तैयार 
नही हे । वह राष्ट्र (स्टेट) की अधीनता एक सीमातक स्वीकार करते 
है, पर यह अधीनता मूलभूत सिद्धान्तो के सम्बन्ध मे नही है ।” 'समाज- 
वाद व्यक्ति (की प्रकृति) मे विद्वास नही रखता और एक बाह्य साव्व- 
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भीम भत्ता में विश्वास रखता हैं । पर गाघीजी को आजा हैं कि उपयुक्त 
अवधि में सर्वसाधारण अपने पर वहत अधिक नियश्ण रखने के लिए 
तैयार किये जा सकते हे और उनमें परस्पर इतनी सहानुभूति और सम्मात 
की भावना पैदा की जा सकती है कि विना किसी छडाई-झर्गंडे के वे रह 
सके ओर राज्य (स्टेट) को उनपर हिसात्मक दवाव न डालना पडे । 

समाज्ञ के नियन्नण के मोलिक तत्व--यह कहा जा सकता है 
कि चूकि समाजवाद समाज पर वर्ग-प्रमुत्व (॥४४५-०००४४०॥ के सिद्धान्त 
को स्वीकार करता है, इसलिए वह गाधीवाद की अपेक्षा कही अधिक 
स्पप्ट लक्ष्य हमारे सामने रखता हैँ! किन्तु यदि हम समाज-निर्माण के 
मनोवैज्ञानिक पहल पर विचार करे और सामाजिक नियत्रण के प्रण्न को 
जरा वारीकी से देखे तो यह स्पष्ट हो जाता है कि समाज वर्ग हारा 
नियत्रित नही होता वरन्‌ मूल्य एवं प्रतीक द्वारा नियत्रित होता है (॥४८ 
802८६ए 38 परांधागशशेए <0700०॥९व ॥0: 9ए 8 ००४55 7प 7ए ४४।7८) 

समाज पर आज पृजीपति वर्ग का प्रभुत्व क्यो है ” इसलिए कि घन 
का मूल्य बढा दिया गया हैं और सर्वंसाधारण ने उसे वहुत महत्व दे रखा 
है । धन को उन्होने सम्मान और प्रतिप्ठा का प्रतीक वना रखा है। मत- 
लव यह॒कि वर्तमान समाज पर घन के अतिरिक्त महत्त्व एवं बढें हुए 
मूल्य का नियत्रण है। इस नियत्रण को नष्ठ करने के लिए समाजवाद 
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पूजीपति वर्ग का नाश चाहता है। गराधीवाद थोडा और आगे बढ़ना 
चाहता है । वहु पूजीपति का नाथ नही करता और न जबरदस्ती उससे 
पूजी छीनता है, वरन्‌ वह ऐसा उपाय करता है कि समाज में आज पूजी 
को जो अतिरिक्त महत्त्व प्राप्त है, वह नप्ट होौजाय, जिस साख पर पूजी- 
वाद की इमारत खडी है, वह ढह जाय, जिस कारण पूंजीपति इतना 
सम्मानित हैं, वह आधार ही हटा लिया जाय, भर्वात्‌ बन के महत्त्व को, 
उसके मूल्य को कम कर दिया जाय और धन के स्थान पर मनुप्य के 
सम्मान के अन्य मूल्यों की स्थापता की जाय । प्रतिष्ठा का प्रतीक भौर 
मूल्य (सिम्बल ऐंड बैल) आज घन है, उसकी जगह त्याग, निग्नह, 
समाज-सेवा को प्रतीक बनाया जाय। इस प्रकार आज अपधिकारी-- 
शासक--बर्ग या पूँजीपति की अन्त शक्ति का जो च्ोत है, उसे नष्ट कर 
दिया जाय । चूँकि गाधीवाद अन्त मूल्य को पूरणंत बदल देत। है, इसलिए 
उसे सम्पत्ति या अधिकार को छीनने या जब्त करने की आवश्यकता ही 
नही रह जाती । उदाहरण लीजिए --एक जमाना था, जब रायवहादुरी 
प्रतिष्ठा का चिन्ह समझी जाती थी। राग्वहादुर होने से समाज उस 
व्यक्ति को विशेष रूप से आदरणीय मानता था । ठाइटिलो (उपावियों) 
का मूल्य बढ़ा हुआ था और टाइटिल वाले आदम्रियों की इज्जत और 
साख समाज में अधिक थी और साथ की इस शक्ति से वह समाज पर 
हावी था। गाधीवाद ने सरकारी उपाधियों का महत्त्व नष्ट कर दिया 
और उसकी जगह सम्मान के नये प्रतीक को प्रतिष्ठित किया , देशभक्ति 
या सेवा एवं त्याग का महत्त्व वढा दिया। फलत सत्याग्रह-पुग मे राय- 
वहादुरो या अन्य उपाधिधारियों की इज्जत नष्ट होगई, उनकी साख 
और धाक जाती रही और उनका विनाश किये बिना ही, उनकी शक्ति 
का स्रोत नष्ट होजाते से उनके पहले शक्तिमान रूप का अत होगया । 
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वत मान पजीवाद के तीन कारण--डेनिन ने पूँजीवाद की वर्त- 
मान अवस्था के तीन मौलिक कारणो का जिक किया हैं --- 
१ उत्पत्ति के साधनों पर स्वामित्व (0 :77८75097 0 ६6 ग729॥5 
07 2:000८६४०7) 
२ लाभ के लिए उत्पत्ति (2097ल्‍ध0०४० 0: 7:09 
३3 फालतू उत्पत्ति का निर्यात (85907 ० 5फफरॉँच३ एा०टेएटधर09) 
इनमें उत्तत्ति के सावनो के अ्यक्तिगत स्वामित्व का अन्त कुछ तो 
छोटे-छोटे एव स्वतत्र गृहोद्योग एव गाघीवाद की अकेद्रीकरण (6८८८०७८शा- 
520०४) की नीति से होजाता हैं और जो वचता है उसका भी निवत्रण 
सर्वेसाघारण-द्वारा सत्याग्रह के अपना लिए जाने पर हो जाता हैं । इसरी 
बात का हल, गाँवीवाद में, घन के महत्व था मूल्य का घट जाना है ) 
गावीवाद के नये मूल्याकव (५०]ए४४०० ) में उत्तत्ति के प्रेरक कारण 
(7075८) स्वभावत आववब्यकत्ता एवं उपयोग हैं । फालत्‌ उत्पत्ति की 
समस्या गृहोद्योगों एवं हाथ के उद्योगों से बहुत-कुछ हल होजाती है क्योकि 
वंडी मीनो के अभाव में उत्पत्ति इतनी तेज़ी से हो नही सकती कि बह 
बडे परिमाण मे एकत्र होती रहे । अधिकतर प्रत्येक जिला या प्रदेश अपनी 
उत्पत्ति पर निर्भर रहेगा गौर यदि थोडो-बहत फालतू उत्पति हुई भी तो 
वह लूट (कए०८४००7) की इच्छा से न होगी गौर वहत करके देश में 
ही उसका उपयोग हो जायगा । 
समाज का चाहय संगठन क्या है ?-समाजवाद के पक्ष में एक 
यह बात भी कही जा सकती हैं कि उसके पास समाज के संगठन के लिए 
एक निश्चित ठोस योजना हैं। किन्तु प्रश्व किया जा सकता हूँ कि यह 
संगठन और ढाचा असल में हे क्या चीज ? यह तो किसी बातरिक उद्दे- 
इय का वाह्य रूप या परिणाम-मात्र है। अत्येक जीवित एवं विकासमान 
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अवयव की भाति, समाज मे, प्रत्येक स्टेज (स्थिति, श्रेणी) अपने सारे 
उपकरणों के साथ, अपनी पूर्ववर्ती स्थिति (स्टेज) की शक्तियों के 
आवार पर निमित होता हैं और उसका रूप बहुत करके उन साधनों पर 
निर्भर करता हैँ, जो उसकी सिद्धि या प्राप्ति के लिए काम में छायरे जाते 
हैं। सच पूछिए तो साथ्य सावन का ही एक विकसित रथ है। ऐसी 
अवस्था में साधनों की शुद्धता एवं पूर्णता पर भी परिणाम का शुभाशुभ 
निर्भर करता हैँ । इसीलिए हमारा तक॑ गास्त्र मानता है कि बुराई से भलाई 
पेदा नही हो सकती । ये साधन साध्य या परिणाम की प्रकृति एव स्वभाव पर 
जितना असर डालते है, उतना संगठन की कोई वौद्धिक योजना नहीं। इसी- 
लिए गावीवाद भानता है कि यदि हिसा के बल से कोई क्रान्ति कर भी ली 
जाय,तो वह वस्तुत , सच्चे अये मे, कान्ति न होगी, केवल वाह्य रूप वदलू 
जायग। क्योकि नये रूप में भी हिसा और जोर-जवरदस्ती बनी रहेगी। 
जवतक समाज-रचना के किसी कार्यक्रम में हिसा को स्थान रहेगा, तब 
तक उप्तके परिणाम-स्वरूप जो समाज बनेगा, उसमे हिंसा रहेगी और जब 
तक (संगठित) हिंसा समाज या राष्ट्र का आधार रहेगी, तबतक चाहे 
समाज-सगठन या शासन-तत्र का (समाजवादी, साम्यवादी, धनसत्तावादी 
प्रजासत्तावादी, साम्राज्यवादी, पूँजीवादी, राजतत्र) कोई भी रूप रहे, 
उसमे प्रधान गविति उस दल के हाथ मे रहेगी जो हिसा के प्रयोग मे धब 
से पट होगा, समाज का सचालन और नियत्रण विवेक और त्याग नही, 
सेनिक वल पर निर्भर करेगा | मतलव यह है कि समाज में सच्ची ऋाति 
तो तब होगी, जब हमारा उद्देश्य, हमारे साधन और हमारी भावना 
सभी बामूल ऋतिकारी होगे और जब हम वतंमान समाज-व्यवस्था के 
उन सब साधनो एवं मूल्यों का त्याग कर देगे जिनपर वह आज, अपने 
विविध एवं परस्पर-विरोधी दीख पडनेवाले रूपो मे भी, ठहरी हुई है । 
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इन सब दृष्टियों से विचार करने के बाद निम्न-लिखित निष्कर्प 
निकलते है --- 


९ 


लो 


६१ 


गाधीवाद समाजवाद की अपेक्षा अविक व्यापक है । 

[ वह सम्पूर्ण जीवन का तत्त्वज्ञान सामने रखता है | 

गाधीवाद समाजवाद की अपेक्षा अधिक ऋतिकारी हूँ । 

[ वह वर्तमान समाज के हिसावार को बदलना चाहता हैं। उसका 
न केवल लक्ष्य वरन्‌ सावन भी क्रातिकारी है| ] 

गाधीवाद समाजवाद की' अपेक्षा मनृष्य के छिए अधिक स्वाभा- 
विक है । 

| वह मनुष्य के सबसे प्राकृतिक एवं तात्तविक भाव प्रेम को 
जाग्रत करता हैं । | 

जव समाजवाद वर्तमान समाज-व्यवस्था के दोषों पर केवल एक 
रोक का काम करता है, तव गाधीवाद वर्तमान समाज-व्यवस्था 
के दूपणो के स्लोत पर आघात करता है । 

[ बडे-बडे यन्त्रागारों का नाग एवं छोटे-छोटे ग्रहोद्योगो का 
निर्माण करके ] 

गाधीवाद व्यक्ति एव समाज दोनो की स्वतत्रता कायम रखते 
हुए, दोनो के बीच उपयुक्त सम्बन्ध कायम करता हैँ कितु समाज- 
वाद में व्यक्ति के व्यक्तित्व और स्वतत्रता का लोप होजाता है। 
समाजवाद की सफलता एक विशेष असहनीय' अवस्था पर निर्भर 
है, जब गाधीवाद प्रत्येक स्थिति में व्यवहाय है । 

समाजवाद विभेदात्मक है, विनाशात्मक है । गाधीवाद समन्वया- 
त्मक हैं रचनात्मक है । 

समाजवाद के मुस्य लक्ष्यों को गाबीवाद पूरा करता है । 
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९ गाधीवाद ने कुचछी हुई, पीड़ित एवं हिसक वल के साधनों से 
हीन एव दुर्ब जातियो, व्यक्तियों एव राप्ट्री के हाथो में एक 
नवीन अस्त्र दिया है, जिसका कौणल--'टेफनीक--बिल्कुछ 
नया और आदइचर्य में डालनेवाला है और जो ठीक प्रकार से 
इस्तेमाल किये जाने पर पीडक के विरुद्ठ अत्यन्त तीन्र एंव 
असह्य वातावरण उत्पन्न करता है और पीछित के पक्ष मेन 
केवल उदासीन तृत्ति के लोगो की सहानुभूति जाग्रत करता है, 
वरन्‌ स्वय पीडक को भी हैरानी में डाल देता हैं और जिस समर- 
नीति एव समर-क्रौदल को उसने सदा से जाना है, उसको कम- 
जोर और वेकार कर देता है और अन्त में प्रतिपक्षी के पक्ष में भी 
अपने प्रति सहानभूति एवं सम्मान का भाव जाग्रत कर छेता हूं 

»८ ९ ८ 

इसके अतिरिक्त भारतवर्ष की दृष्टि से गाधीवद भारतीय प्रतिभा, 
कल्पना, भावना एवं मानस के अधिक अनुकूल है क्योकि उत्तका आविभावे 
विश्व-सल्याण की अविरोधी भारतीय सस्क्ृति के मथन से भारतीय 
सस्कृति (अत्यन्त उदार अर्थ में) के एक महान्‌ उद्धारक के द्वारा हुआ है। 

मनोवैज्ञानिक दृष्टि से गाबीवाद अधिक ऋरान्तिकारी हैं । राजनीतिक 
दृष्टि से अधिक सम्भव, सरल, व्यापक एवं व्यावहारिक है। नंतिक 
दृष्टि से, मानव-सौहादे का जनक एव प्रेरक होने के कारण, श्रेष्ठ है । 
सामाजिक दृष्टि से वह एक सुसस्कृत अराजकवाद हैँ। वह साम्यवाद का 
एक ऐसा विस्तृत, निर्दोष रूप है जिसमे व्यक्ति की पवित्रता एव राष्ट्र 
अथवा समाज का हित दोनो सुरक्षित हैं और जो समाजवाद की तरह 
सर्वेसाधारण को पूँजीवादी लूट से तो वचाता ही है, उनकी आध्यात्मिक 
एवं नैतिक प्यास को भी शान्त करता है । 
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भारतीय विचार-भूमि पर 
माक्स-दशन की धारणाएँ 
[ एक तुलना मौर बालोचना ] 


मार्क्म-दर्शन की धारणाओ के सम्बन्ध में पिछले पचीस वर्षो में जर्मन, 
ल्‍सी तथा भग्रेजी भाषाओं मे जो ग्रन्थ लिखे गये हे, उनमे भी सदा ही 
मतैक्य नही रहा है । व्याख्याओं में वस्तुत पर्याप्त मतभेद हैं भौर इस 
मतभेद को लेकर ही परस्पर-विरोवी अनेक सस्थाओ, संघो और प्रचार- 
मण्डलो की सृष्टि पश्चिम में हुई है। ये परस्पर-विरोवी व्यास्थाएँ करने- 
वाले लोग एक-दूमरे को झूठे माक्सवादी कहकर उत्तका उपहास भी करते 
है और इस खण्डन-मण्डन को छेकर जिस प्रचुर साहित्य की सृष्टि हुई हैं, 
उसके बीच साधारण मानव चकरा जाता है। यह सव ठीक वैसा ही है, 
जैसा प्रत्येक वर्म के साथ हुआ है । ज्यो-ज्यों समय बीतता जाता हैं, 
परस्पर-विरोधी व्याख्या और भाष्य का एक ववण्डर जैसे धर्मो के इर्दे- 
गिदे उठ खडा होता है, वैसे हीं माक्स-दर्शन के विपय में भी हुआ हैं । 

पर कुछ वाते ऐसी है, जो प्राय निविवाद हैँ । प्राय में इसलिए कह 
रहा हूँ कि इनकी व्यास्थाओ के विपय में भी मतभेद की गृज्जाइश तो 
रह ही जाती है । माक्स-दर्शन की इस धारणा को प्राय सब समाजवादी 
मानते हे कि समाज का (अथवा उसके अग-हप में मनुष्य का) विकास 
समाज के मूल में निहित अन्तद्वेन्द्र को लेकर ही होता है । इसलिए 
माक्स-दर्शत का परिचय 'डायलेक्टिकल मेटेरियलिज्म' के नाम से भी 
कराया जाता हैं । यह ससार को सतत परिवर्तेनशील, सतत विकासमान 
भानता है। प्रकृति के साथ भनुष्य का जो सग्राम आदि से चल रहा है 
और, इसमें उसे जो सफलता मिलती गयी हैँ, उसी को ग्रहण करके माकक्‍्से 
ने इतिहास को पदार्थमूलक व्यारया प्रस्तुत की । 
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जगत्‌, प्रकृति, मावव के वीच सम्बन्ध रथापित कर वस्तु के रुप का 
ननुसन्वान करने का कार्य कुछ माकस ने ही नही भुरुू किया। भारतीय 
दर्शन में सदा से ही एक धारा इस मतवाद के पोपको को रही है । इनके 
अतिरिक्त भी समन्वयवादी दार्भनिको की एक बहुत बडी सख्या जडवादी 
एवं आदर्णवादी दृष्टिकोणों की या अनात्मवादी एवं आत्मवादी विचार-सर- 
णियो की स्वतत्त विवेचना करके दोनो में से सारसत्य ग्रहण करने में सदैव 
सचेप्ट रही है। भारतीय दर्शन अनेक धाराओं मे विभाजित होकर वाद एवं 
विचार-विनिमय द्वारा पुष्ट एवं क्रमश सुसस्कृत होता गया हैं | 'जगत्‌ 
मिथ्या है यह भारतीय दर्शन की कोई टेक नहीं हे भौर इसका जो अर्थ 
रूँकर इसकी हँसी उडायी जाती हैँ, वह अर्थ कभी था नही--हो सकता 
नहीं, न सामूहिक रूप से हमारे दार्शनिको ने वह अर्थ कही छिया ही 
हैं। 'जगत भिथ्या हूँ! का यह अर्थ कभी नहीं लिया गया कि प्रकृति और 
उसकी अन्त अक्तियाँ मिथ्या है। मिथ्यात्व मे केवल नाम-रूप-मिथ्यात्व 
की प्रधानता हैं । प्रकृति का और जिन सव वस्तुओं में वह अपने को 
ऋ्रीडित, व्यक्त, करती हैँ, उन सव वस्तुओं का उपहास भारतीय दर्शन 
नही करता । वह भी जगत्‌ को नित्य परिवर्ततगील मानता है । मिथ्या 
वह केवल दग्य प्रप|ञ्न्च को मानता है। अर्यात्‌ जगत्‌ अथवा पदार्थ का रूप 
सत्य नही है । रूप किसी पदार्थ की सच्ची स्थिति को नहीं प्रकट करता । 
वस्तुत यह रुप ही सतत परिवतेनशील हूँ | आम का वीज लीजिये | 
इसमें और आम के पीवे या वृक्ष के सारतत्त्व मे कुछ भेद नहीं हे । 
वैज्ञानिक भाषा में आम का बीज आम्र-व॒क्ष का सक्षिप्त घनीभूत सस्करण 
हैं । इसे उलटा करके यो भी कह सकते है कि आम की गृठली में प्रकृति 
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के जो तत्त्व केच्धित है, वे ही आम्र-वक्ष मे फैठकर प्रकट हुए हे | इसी 
प्रकार लोहे को लीजिये | लोहा कोई पृथक व्यक्तित्व रपनेवाला पदार्थ 
नहीं है | वस्तुत किसी पदार्थ की सर्ववा स्वतन्त्र सत्ता नहीं हैं। प्रकृति 
के मूल में जो तत्त्व है, उन्ही से सव पदार्थ वनते-विगडते एवं एक रूप 
से दूमरे रूप में बदलते रहते है। भारतीय दार्भनिको ने जगत्‌ के दर्शक को 
अमित होने से बजाने के लिए ही 'जगन्मिथ्या' की अवतारणा की थी । 
इसका इतना ही मतलव था फ़ि हमे नाम-रूपादि के मिथ्यात्व के भीतर 
प्रवेश करके सार-वस्तु को ग्रहण करना चाहिए। भारतीय दर्णन झ॒द् 
जड-जैसी कोई वस्तु नहीं मानता । जड शब्द का जहाँ भी प्रयोग हुआ 
है, एक विशेष अर्य मे हुआ है । उसका इतना ही तात्पर्य है कि उसमे 
चेतन को अभिव्यक्ति अपेक्षाकृत अस्पष्ट हैं। जड़ का साधारण अर्थ, 
भारतीय दर्णन में, अव्यक्त चेतन है। जिस वस्तु में चेतत की अभि- 
व्यक्ति, अपेक्षाकृत, जितनी ही कम है, वह वस्तु उतनी ही जड़ है । इन 
जड वस्तुओं में भी, महाप्रकृति के क्रीडन से, चेतना का क्रम सदा बदलता 
रहता हूँ । इस प्रकार वस्तुएँ सदैव वदल रही है, सदैव गतिमान है। 


परिवर्तन के मूल में 


इस परिवर्तन के मूल में विरोधी तत्त्व' नहीं, विरोबी उपकरण 
काम कर रहे है। तत्त्वों मे विरोध मानना मार्क्स-दर्शन का भ्रम है। 
क्योकि तत्त्वो में विरोष होने पर किसी अवस्था में पूर्ण सामञ्जस्थ की 
स्थिति सम्भव नही है, जिस ओर मार्क्स-दर्शन भी प्रधावित है। सामज्ज- 
स्थ एवं ऐक्य सदेव मूलत सम वस्तुओं में ही सम्भव है । अवद्य ही 
वस्तुओं (भारतीय दर्शन की भाषा मे वस्तुओ के रूप तथा प्रकृति) में 
नित्य जो परिवर्तत अथवा विकास हो रह है, उसके भीतर अन्तई॑न्द्द काम 
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कर रहा है, पर यह अन्तद॑न्द्र तात््विक नहीं है, मौलिक नही है | यह 
उपकरणगत है । यह वस्तुओ की. प्रक्ृति में है । यह पदार्थों में है । सब 
पदार्थों के मूल में जो तत्त्व है वह एक है, वह अव्यक्त और अस्प है । 
यदि माक्सें-दर्शत के तात्त्विक विरोध को हम मान लेते है, तो पूर्ण 
सामञ्जस्थ की किसी अवस्था की कल्पना नहीं कर सकते । क्योकि 
तात्त्विक विरोव को कम भले ही किया जा सके, निर्मल नहीं किया जा 
सकता । आश्चये हे कि इस तात्त्विक अन्‍न्तहेन्द्र को मानकर भी माकसे- 
मतवादी श्रेणी-विहीन समाज का स्वप्न देखते हे । कदाचित्‌ वे ससार के 
अन्य 2नध धर्मानुयायियों की तरह एक ऐसी अवस्था की कल्पना करते 
हैं, जव सृष्टि के विकास-क्रम का अन्त हो जायगा और मनुष्य-समाज उस 
मण्जिल पर पहुँच जायगा, जिसके भागे कोई मडज्जिल नहीं हैं । जब 
माक्स के डायलेक्टिक्स की धारणा को हम मान लेते हूँ तव यह भी 
मानना पडेगा कि समाज के मौलिक अन्‍न्तह्वन्द्र का 'कभी अन्त नही हो 
सकता । इस अवस्था में यह मानते हुए कि श्रेणी-सघर्ष से ही समाज की 
उन्नति तथा विकास होता हैं, यह कैसे कहा जा सकता हूँ कि एक समय 
श्रेणी-हीन समाज का निर्माण सम्भव है। क्या समाज एवं पदार्थ के मूल 
में निहित तात्त्विक अन्तविरोध एक सीमा पर जाकर समाप्त हो जाता 
है ? यह मानना कि अमुक स्टेज या सीमा पर समाज की विकास-गति 
रुक जाती है, अन्ध-विश्वासियों के लिए सम्भव तथा उपयुक्त हो, पर 
जो बुद्धि से काम लेने या होग-हवास ठीक रखने का दावा करते है, 
उसके लिए यह तकं-प्रणाली सर्वथा असगत तथा अश्रेयस्कर हैं । 


प्रकति पर विजय 


प्रकृति से मानव का जो युद्ध आरम्भ से हो रहा है और उसमे मनुष्य 
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ने जो सफलता पायी है, उसकी पदार्थवादी ऐतिहासिक थ्यास्था पर ही 
मारक्स-दर्शन की नीव पडी हूँ । प्रकृति से मानव के इस युद्ध की सफलता 
में प्राय भौतिक सुखन्सुविधाओं को ही गिना जाता हूँ । इसलिए भारतीयो 
ने इसमे जो सफलता प्राप्त की यी, उसकी ओर से आँख मूँदकर चलने 
की प्रथा आधुनिक विचार-प्रणाली मे चल पडी है। पर भारतीय दर्शन 
की एक जाखा के अनुसन्धान एवं अभ्यास द्वारा भारतीयों योगियों ने 
प्रकृति पर जो पूर्ण विजय प्राप्त की, उसकी तुलना में आधुनिक वैज्ञानिक 
सफलता भी नगण्य है । आधुनिक शरीर-विज्ञान जिन बातो को असम्भंव 
मानता है, उनको भारतीय योगियों ने अनेक वार करके दिखाया हैं ओर 
आज भी ऐसे योगी सर्वेवा विलुप्त नही हुए है “। २०-२५ हार फुट ऊचे 
हिम-शुगो पर वस्त्रहीन अवस्था में जीवत धारण करना, पोटासियम 
साइनाइंड खाकर भी जीवित रहना, हृदय की गति को सर्वथा अवरुद्ध 
करके भी जीवन धारण करना, इवास को पूर्णत रोक देना, वायहीन 
भूमि के अन्दर महीनों की समावि, एक पदार्थ का दूसरे पदार्थ मे रुपान्तर 
कर देना इत्यादि शक्तियाँ मध्यम श्रेणी के योगियो के लिए भी सम्भव रही 
हैँ और है। प्राण और गरीर पर सम्पूर्ण नियन्त्रण, प्रकृति-तत्त्वों पर 
सम्पूर्ण अविकार--ये वाते क्या मानव की कुछ कम सफलता की द्योतक 
है? ये बाते किस्से-सी छगती है, मे यह मानता हूँ, पर इसका कारण 
यह नही हूँ कि वे कुछ अवैज्ञानिक हे, नही, वे पूर्णतः वैज्ञानिक है । 
इसका कारण यह हैं कि आधुनिक विज्ञान भी अभी तक ऐसी आइचर्य- 
जनक सफलताएँ प्राप्त नही कर सका है । 
न 
“ऐसे योगियो का प्रामाणिक वर्णन हमारे योग के चमत्कार” में 
विस्तार से पढिये | मिलने का पता--साधना सदन, किग्सवे, दिल्‍ली । 
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तथ मेरा अभिप्राय यह है कि मार्क्स-दर्शन के अनुगामी जिन आदर्म- 
वादी दाशनिको की हँसी उडाते है, वे बून्य या कोरे आदर्णवादी ने थे । 
उनका आदर्श सर्वथा ठोस सत्यों से बना या | यह भानना कि आदर्णवादी 
क्रिया को महत्त्व न देते ये, केवल भाववादी थे, सत्य का तिरस्कार है । 
हमारे अन्दर और हमारे चारो ओर जो जीवन का विस्तार है, उसकी 
तात्त्विक एकता को वे हृदयगम कर सके थे । यह अनुभूति भावानुभूति- 
मात्र न थी, यह क्रियानूभूति थीं। भारतीय विचार-परम्परा ने सदा 
भाव और क्रिया की एकता पर जोर दिया है । हमारे यहाँ विद्या तक 
को अविद्या कहा गया, यदि तदनुकूल आचरण की मर्यादा उसमें न हो । 
हमारे राजनीतिक क्षेत्र में गाचीजी तक उसी परम्परा और मस्कार को 
लेफर चल रहे हैं । बस्तुत आदर्श व्यवहार से भिन्न नहीं हैँ | हमारी 
विचार-धारा में वह व्यवहार की ही आत्यन्तिक अनुभूति या अभिव्यक्ति 
है । इसलिए मार्क्सवादियों के समान हम लोग केवल साध्य को ही नहीं 
देखते--साथन को भी उतना ही महत्त्व देते है । हमारी दृध्टि में साधन 
के अन्दर ही साथ्य निहित हैं। साधन के सम्यक्‌ विलोडन और आचरण से 
साध्य की प्राप्ति होती है । जैसे वीज में वृक्ष है, वैसे ही साधन मे साथ्य है । 

जो लोग वाममार्गी (०050) है या जो वपने को जवर्दस्ती प्रगति- 
गील' और कान्तिकारी' इत्यादि वडे-बडे नामो से पुकारते है, वे प्राय 
गाधीवादियो की यह कहकर हँसी उडाते है कि वे लक्ष्य या साध्य को 
साधनों पर बलि कर देते है । वे प्राय कहते है कि हमारा अहिसा से कोई 
झगडा नहीं है, पर आप इसको एक फेटिण' (अन्ध पूजा का विषय ) 
क्यो बनाते है | भले यह जरूरी हो, पर साध्य या लक्ष्य से अधिक जरूरी 
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नहीं है । हमे स्वाधीनता प्राप्त करनी हैं। वह जिस साधन से प्राप्त होगी, 
हम करेगे | इस विपय की चर्चा हम इसलिए फर रहे है कि थोडे-बहुत 
भेद से साथ्य-साधन में यह भेद-बुद्धि सम्पूर्ण मा्क्सवादियों में पाई जाती 
है । हमारी विचार-धारा में यह वियय अत्यन्त वेजानिक, अत महत्त्वप्॒र्ण, 
हैं। यह सम्पूर्ण जीवन-दृष्टि के प्रति गलतफहमी का कारण है। यह 
हमारे सम्पूर्ण दार्गनिक दृष्टिकोण का आधार हैं। इसलिए यहाँ इस बात 
पर गम्भीरता-पूर्वक विचार करना आवश्यक होगया हैं। इस प्रज्र का 
विचार हम दार्शनिक एवं बौद्धिक तथा व्यावहारिक दो दृष्टिफोणों से कर 
सकते है। इन दोनो में भी मूल में कोई अन्तर नहीं है । 


साध्य-साधन का अभेद 


दाशनिक दृष्टिकोण से इस प्रग्न पर जब हम विचार करते है, तब 
वही पहला सवाल उठता हूँ कि क्या साध्य साधन से सर्वथा स्वतत्र भी 
है ? दोनो के बीच क्या सम्बन्ध हैं ? अथवा कोई सम्बन्ध नहीं ? यह 
कहा जा सकता हूँ कि जिस साधन से साध्य प्राप्त होजाय, वही ठीक हैं । 
(जिद ]7४26०8 (९7८275$) साब्य से ही सावन का बौचित्य है' वाला 
सिद्धान्त इसी तक से निकला हैं। इस विचार के प्रवर्तकों का कहना है 
कि कोई साधन साध्य के अनुरूप है, इसका पता कैसे चल सकता है-- 
अत इसकी एकमात्र कसौटी यही हो सकती हैं कि जिस साधन से साध्य 
अथवा लक्ष्य को प्राप्ति होजाय, वही अनुकूल या उचित साधन है। पर 
इस तकं-प्रणाली मे एक बडा दोप यह है कि इसको मान छेने पर भनुप्य 
को सावन का निश्चय करने में वडी गडवडी उपस्थित होती है । जब तक 
साथ्य को प्राप्ति न होजाय, त्व तक किसी व्यक्ति या दल के औचित्य 
के विपय में जोर के साथ अथवा निरचयपूर्वक कुछ भी नही कहा जा 
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सकता । एक गठबडी यह भी होती है हि नीति या सदाचरण को इसमे 
कोई स्थान ही नहीं रह जाता । साध्य के विषय में तो दुनिया में मतभेद 
कम ही है । ज्यादा झ्गठा साथनों को लेकर ही है । मानव-समाज का 
सुपर सत का साध्य हैं । इसलिए साध्य के नाम पर त्तो अपील यथा प्रचार 
से कोड लान नहीं । उस साध्य के छिए कौन-सा दल किस साधन का 
उपयोग करता हैं और वह साधन भी फहाँ तक प्रति पार पर साध्य के 
या जिस समाज के श्रेय के दिए उन साथनों का उपयोग किया जा नहा 
हैं उसके अनूकूद शव श्रेयस्कर है, इसी के जाथार पर व्यक्ति किसी 
विशेष विचार-प्रणाठी में शामिल हो सता हैं। उसझिए हमारी, भार- 
तोब, विचार-पारा में साधन का महत्त्व साथ्य से कम नहीं, अधिऊ है| 
हैँ । साधर के लिए साध्य एक अप्राप्त, अस्पप्ट वस्तु हैं। उसके पास जो 
कुछ है, मामन ही हैँ। एस साधन से ही वह साधना द्वारा साध्य को प्रति 
पृग पर विकसित और चप्टनर करता जाता हैं। साधन साध्य-फठ का 
बीज हैं । साधन वह सदक हैं, जिसया अन्त साधथ्य है। इसलिए हमारे 
लिए यथवि प्राप्य या साध्य अत्यन्त महत्व की वस्तु हैं पर व्यावहारिक 
दृष्टि मे हमारा अधिकार साधन तक ही है और साधन की उपेक्षा करके 


भाव की उत्पत्ति सम्भव नहीं हैं । सर्वथा नवीन सृष्टि भी इसीलिए सभव 
नही है । एक चीज़, जिसे हम नयी कहते है, केवल उस अर्थ में नयी होती 
हैं कि उसको एक विशेष रूप अथवा आकारूप्रकार में हम पहली वार 
देखते है । वस्तुत वह पहले भी थी । पहले सृक्ष्म रूप में थी। इस प्रकार 
जहाँ जो चीज होती है, वही से उसका विकास सम्भव हैं । इसलिए 
साधन का महत्त्व सदेव साधक के लिए साध्य से अधिक होता हैं । साध्य 
तो साधन की परिणति-मात्र है । 
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हिसा-यहिसा पर व्यावहारिक दृष्टि 

व्यावहारिक बौद्धिक दृष्टि से यह प्रग्व और भी महत्त्व का है। मान 
लीजिए हमारा लक्ष्य स्वाधीनता है, अयवा एक ऐसे मानव-समाज का 
निर्माण है, जिसमे लूट और झोपण न हो, सब सुर्री हो, सब को विकास 
की समान अथवा पर्याप्त सुविवाये प्राप्त हो। प्रगतिवादियों, वाममागियों 
अथवा माकिस्टो का यही साथ्य है। यही साध्य उन छोगो का भी हैं, 
जो पाइचादगामी, दक्षिणमार्गी, गाधीवादी इत्यादि अनेक नामो से पुकारे 
जाते है । अब सवाल इतना ही रह जाता हैँ फि उस साध्य की प्राप्ति की 
चेप्टा मे किसके साधन अधिक तकं-सगत, अधिक वंज्ञानिक और साथ्य 
के अधिक अनुकूल है । मारक्म-दर्गन एक ऐसे समाज का स्वप्न देखता है 
जव श्रेणियों का अन्त हो जायगा । एक ही श्रेणी, एक ही वर्ग समाज में 
रह जागगा । उसके लिए यह अवस्था समाज-विकास के क्रम में ही निहित 
है । वर्तमान समाज के मूल में जो श्रेणी-सबघर्प है, जो अन्तद्वन्द्र है, उसके 
कारण ही यह अवस्था प्राप्त होगी और श्रेणियों तथा वर्गों का संघर्ष में 
अन्त हो जायगा । समाज की बनावट में, उसके मूल में जो घोर हिसा 
है, उस हिंसा को समाप्त कर देने का शुभ उद्देश्य मातर्सवादी के सामने 
हूं। इस हिसा के अन्त या अहिसा की स्थापना के लिए परिवर्ततकाल 
((7%79007 7९:०१) में यदि कुछ हिसा या जवर्दस्ती का सहारा लेना 
पडें, तो माक्संवादी इस पर नाक-भो न सिकोडेगा, न हिचकिचायेगा । 
कभी-कभी तक या वात्त-चीत के सिलसिले में इस मत के माननेवाले लोग 
यह भी कह वबेठते हे कि हिंसा का सवाल कुछ जरूरी नहीं है, क्योकि 
मा्स-दर्शन में कही हिसापूर्ण साधनों की अनिवार्यता स्वीकार नहीं की 
गयी हैं। पर यह कोरे तर्क या कल्पना की वात है। क्योकि जहाँ-जहाँ 
आवश्यकता पडी हूँ, माक्संवाद ने अपनी सफलता के लिए सदा हिंसा का 
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सहारा लिया हैँ और जो मार्क्सवादी उस प्रकार के तर्क करते तथा शस्नी- 
कण्ण वा विरोध बरते है, थे भी सदा वानचीत में गाथी प्रवर्तित अहिसा 
फो वनियों का तत्त्वज्ञान', दुर्वंठो या कायरो त्री फिलासफी' इत्यादि 
कहकर व्यग करने थीर इस पर खुद होने से नहीं चूकते । हुआ असल में 
यह है कि हम हिसा फो बल या शविति का पर्याय समझ बैठे है । इतिहास 
में जो हिसा ओतग्रोत रही हैं और आधुनिक समाज में भी जिसे हम 
कदम-कदम पर देसते हूँ, उसने हमें अभिभूत---हिप्नोटाइउज्ड कर लिया 
हैं । एक आदमी, जो घन्रु को मारकर मरता हूँ था हिंसक कार्य के उपलक्ष 
में फासी पाता है, हमारे लिए सहज ही वीर हो याता है, जो तिल-तिल 
फरकफे सेवा कार्य मे अपने को दे रहा है, जला रहा है अबबा जो बिना 
प्रतिहिया या प्रहार के शनु के स्ममने सीना सोलकर हँसने-हँसते गोली 
वा लेता हूँ, उस प्रकार हमारा ध्यान आकपित नहीं करता । श्री गणेश- 
डर विद्यार्थी की अपेक्षा भगतमिह की शहादत अधिक लोकप्रिय हुई । 
यह जो घोरगूल के साथ, एक तारे री तरह टूटकर या एक विजली की 
भाति तडपकर एकाएक, मरना हैं, हमें उस जीवन-दान से अधिक आक- 
पिच करता हूं, जिसमे शान्ति और बीरज के साथ, चुपचाप, मृत्यु का 
आशिगन हूँ । दुनिया तथ्य और ठोस त्याग एव वीरता की जगह कुछ 
प्रदर्शन-तत्व चाहती हैं । यह सव इसलिए कि वह छटठवाली हिंसा, 
जिसका हमारा प्रग्रतिवादी नामबारी मित्र इतने जोरों मे तिरस्कार 
करता हूँ, वस्तुत उसकी नसों में भी एक नशा पैदा कर चुकी है। वह 
स्वय उसी में फंसा हुआ है । वह स्वयं उस मानसिक व्यामोह में डूब रहा 
हैं । अन्यथा प्रतिभोध लेकर अथवा मारकर मरतेवाले के लिए मरना 
जितना सरल है, उससे बिना मारे हुए, मारने की, प्रतिहिसा की इच्छा 
किये बिना मृत्यु का सामना करना कही कठिन हैं । दोनो की कोई तुलना 
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नही हो सकती । पहले के मूल में जहा अद्टकार का किल्‍्चित्‌ सन्तोष हर 
तहाँ दूमरे के लिए केवल उत्सर्ग ही उत्मर्ग है । 
पर यह विपयान्तर-मा होता जा रहा है । हमे देसना यह हैं कि क्‍या 
हिंसा से किसी भी अवस्था में वह साथ्य, ध्येय या लक्ष्य प्राप्त हो मक़ता 
है, जिसका जिक्र ऊपर किया गया है और जो प्राय सभी प्रकार के 
समाजसेवकों अथवा विचारकों का मन्तव्य स्थलू हैं । पहली बात तो यह 
है कि जब हम अपने किसी थ्येय की प्राप्ति के ठिए हिंसा का सहारा 
लेते है, तव समाज के अन्दर एक ऐसी स्थिति अथवा मानसिक भावना 
को बनाये रखने में सहायक होते है, जिसमें मरीर-वल ही. औचित्य का 
प्रधान निर्णयकर्ता रह जाता हैं। बदि प्रत्येक दल अपने सिद्धान्त अथवा 
कार्यक्रम की स्थापना के लिए हिंसा का सहारा लेने लगे, तो जो विजय 
होगी, वह किसी सिद्धान्त की विजय न होगी, वल्कि असस्क्ृत बल -- कूड 
फोर्स'--की विजय होगी । यदि यह कहा जाय कि समाज का बहुमत 
जिस दल की सहायता करेगा या जिससे सहानुभूति रखेगा, उसीकी विजय 
रहेगी, तो पहले तो यह वात मानने योग्य नहीं हैं, पर हम तक की 
सातिर इसे थोडी देर के लिए मान लेते हे । अब प्रव्न यह है कि इस 
प्रकार के हिसापूर्ण साधनों का सहारा लेकर जो बहुतमत अपने पक्ष में 
पैदा किया जाता है, क्या वह सच्चा बहुमत होता है ? सीधे-सीये रुस 
को ले लीजिए । जर्मनी इठली, जापान इत्यादि किसी भी ऐसे देश को 
ले सकते है, जिसमे शासन-दइक्ति एक दल के हाथ में केन्द्रित हैं और वह 
दल शासन-णक्ति का प्रयोग जवर्दस्ती अन्य दलो के उच्छेद-साधन मे 
करता है । रस को मेने सुविधा की खातिर ले लिया है और इसलिए भी 
कि वह हमारे समाजवादी” मित्रो की कल्पना का स्वर्ग तथा उनके 
सिद्धान्तों की सबसे वडी प्रयोग-शाला हैँ | क्या दावे के साथ यह कहा जा 
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सकता हैं कि रूस में, अवबा उस प्रकार के विसी अन्य देश में, जो वहु- 
मत बनाया गया है, वह असल में वहुमत हूँ और स्थाबी बहुमत हैँं। जिस 
प्रझार अनेक विश्वस्त तान्तिवादी तथा देशभज्ञ्त साम्पवादी वहाँ मीत के 
पाट उतारे गये हैँ था जा रहे है और जिस प्रकार पद्यन्तर, कपट, प्रति- 
शान्ति की पवरे वहा से आती रहती है, उसमे तो उस बहुमन को दुढता 
स्‍्वय श्ासनानड दल को भी वाफी सन्देह हैँ, इसी धारणा फी पुष्टि 
ती है । जवर्दस्ती तथा हिसापूर्ण तरीकों से जो बहुमत पैदा फिया जाता 
/ उसको उसी प्रकार विगेधी हवाओ से सुरक्षित रखने की जरूरत 
पदती हैं, क्योंकि वह ऐसे कृत्रिम वातावरण में जीने का आदी बना 
दिया जाता हैं कि मृवन वातावारण में, जहाँ एक ही तरह की या एक ही 
दिया की हवा नही है, जहाँ सव तरफ से हवारयें आा रही है, वह बना 
नही रह सकता । उसकी दलित मनृप्यता था होश-हवास फिर करवटे 
बदलने लगते हैं । जहाँ हिसा का आश्रय लिया गया है, वहा प्रतिहिसा 
आज या कल, अवश्य आयेगी, क्योंकि जो बहुमत बना है, वह आन्तरिक 
विचारों के सहज परिवर्तन से नहीं बना है, या बनता हैं जितना वाहरो 
दबाव या भय से वन गया है या बनता है । जहाँ हिंसा द्वारा क्रान्ति है, 
वहाँ विजय ऋनन्‍्ति की नही, हिंसा की है। लाग लिव रेवोत्यूजन' (ऋतन्‍्ति 
चिरजीवी हो' ) का नारा वस्तुन कान्ति का उपहास मात्र होता है। 
जान्ति की समाण्ति का, विनाद् का क्रम ( प्रासेस') तो उसी क्षण शुरू हो 
चुका होता है, जब हम हिंसा का आश्रय लेते हैं अथवा हित्तक साथनों 
के प्रयोग में पैआचिक आनन्द ( 8०८) का अनुभव करते हू । जिस क्षण 
हिंसा का आश्रय लिया जाता हैं, उसी क्षण प्रतिकान्ति का, पह्यन्त्र का 
वीज पड जाता है | जहाँ जोर-जवर्दस्ती है, हिंसा हैं, तहाँ ध्येब बिलकुल 
क्षणस्थायी मनोंविनोद या 'दिल के सुथ करने को--यह्‌ खबाल अच्छा 
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है! वाली चीज वनकर रह जाता है । वह एक छाया है । वह एक आभाम- 
मात्र है। वह निर्जीव है । वह मृगतृष्णा है । वह भ्रम है। इस कंकाल मे 
रक्त मास नही, जीवन नही । इसे क्रान्ति कहना मानवनुद्धि का उपहास 
मात्र है । जहाँ साधन हिंसापूर्ण हे, वहाँ साध्य प्रतिहिसा में मुक्त नहीं 
हो सकता | हिंसा का सबसे वडा दोप ही यह है कि यह प्रच्छन्न हिसा 
को मजबूत करती, भडकाती हे | यह मनुप्य के अन्दर जो पशु हैं, जो 
जगलीपन और पशुता है, उसको जगाती हैँ । यहूं पटयल्ल, कपर्ट-जील, 
विप्लव, विद्रोह का एक लम्बा सिलसिला चला देती है, क्योंकि इसमे 
जो मत-परिवर्तन हुआ है, वह स्वेच्छा ते, भलीभाति समझ्न-वूझकर नहीं 
किया गया है, बरन्‌ एक उम्र परिस्थिति के दवाव कारण किया गया हैं । 
यह परिवतेन दिखाऊ या नकली मत-परिवर्तन है । यह भी कह सकते हैं 
कि यह मत-परिवर्तन ही नही है, क्योंकि इसमे स्वेच्छाकृत निर्णय के लिए 
स्थान ही नही हैं। इसमे कोई विकल्प या रूचि ( #॥ठागाद्रधए७ थीं 
००४० ) का प्रश्न नही है । इसमे हृदयो के भाव बदले नहीं है--दत्ा 
दिये गये हे । जरा भी अनुकलता प्राप्त होते ही ये जवदंस्ती दवाये गये 
भाव अधिक उम्रता के साथ भडकते है । 


इस प्रकार जहाँ साधनों में हिसा का प्रयोग है, वहाँ वुद्धि की स्व- 
तन्त्रता का, जिसका दावा समाजवादी करते है, कोई सवाल ही नहीं 
है । वहाँ तो अन्वानुगमन या भेंडियाघसान ही एकमात्र मार्ग है। इसके 
विशद्ध खडा होनेवाला जी नहीं सकता । इसमें जवर्देस्ती हैं और मुक्त 
अथवा स्वतत्र इच्छा ( 7९८ ण7] ) का अवसर ही नहीं है। इसलिए 


हिंसक साधनों के अवलम्बन से कभी, वास्तव में, इस ध्येय की प्राप्ति 
सम्भव ही नही हैं । 
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एक ओर शआ्राषत्ति 

हिंसा के प्रयोग में एक और बहुत बडी आपत्ति हैं। इस आपत्ति का 
सम्बन्ध मार्क्म-दर्शन की एक दूसरी धारणा से है, जिसमे व्यक्ति की 
समाज में कोई स्वतन्त्र सत्ता नहीं हैं। मायसे-दर्णन में व्यक्षि समाज- 
बनने का एक पूर्जा-मात्र है । जो कुछ है, समाज के लिए हूँ, व्यक्ति 
अपने लिए निर्गव करने में स्वाधीन नहीं है। उसका जो कुछ हैँ, सब 
समाज का है । उसे किसी अवस्था में अपने छिए समाज-हिंत का विरोध 
क्यों और कैसे करने दिया जा सकता है। व्यक्ति और समाज के संघर्ष 
में व्यक्ति को यो (समाज-हित के लिए) मिटना ही है ।' इस प्रकार की 
विचार-धारा साधारणत सुनने और देखने मे वडी हिंतकर और निर्दोष 
मालूम पडती है, पर वैसी निर्दोष यह हैं नही । समाज का हिंत आवश्यक 
है, पर यह प्रव्न रह ही जाता हैं कि समाज का हित किस वात में हैं, 
इसका निर्णय कैसे हो ? इसका निर्णयकर्ता कौन है ? समाज के लिए 
अमृ्‌क बात था योजना छाभकर है, इस रयारू का आरम्भ कैसे, किस 
स्रोत से, होता है ? स्पष्ट है कि जिन व्यक्तियों का विवेक, उदारता, 
विद्या और आचरण से, जाग्रत एवं सुसस्क्ृत हो चुका है, वे ही समाज- 
हित के प्रइन का निर्णय कर सकते है । यह वात प्रत्येक स्कूल, प्रत्येक 
विचार-धारा के लिए, एक-सी आवश्यक हैँ। विचारो, स्याछो, क्रान्ति, 
सुधार, परिवर्तन, सेवा की धारणाओं का आरम्भ समाज में नही होता, 
कुछ ग्रहणगील (१८८८०४ए८) एवं मस्कृत व्यक्तियों मे होता हैं। इुनिया 
में जितने तत्त्वगान या उच्च विचार आये है, सबका स्रोत व्यक्ति हूं । 
मार्क्स-दर्शन कुछ समाज के अन्दर की सामूहिक जागृति से ससार को 
नही मिला । वह माव्स की व्यक्तिगत“विकसित चेतना और ग्रहणगीलता 
का फल था। एक व्यक्ति ने समस्त दुनिया को नूतन विचार दिये और 
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उसकी विचार-वारा को प्रभावित किया। उसने अपनी विचार-प्रणाली 
को समाज के लिए हितकर समझा और दुनिया के सामने रखा। अव 
यदि मार्क्स को किसी देश में अपना मत प्रतिपादन करने की स्वतन्त्रता 
न मिलती, इस्लेण्ड मे भी उसे मौत के घाट उत्तार दिया गया होता या 
ट्राटस्की की तरह एक स्थान से दूसरे स्थान पर उसको खदेडा जाता, तो 
यह सम्भव है कि मार्क्स-दर्गन से हम वब्चित रह जाते। किसी भी 
विचार-धारा को समाज की तात्कालिक अवस्था प्रभावित चाहे जितना 
कर ले, उसका जनक व्यक्ति ही होता हैं। इसलिए व्यक्ति को अपनी 
विचार-धारा का विकास करने, अपने विवेक को जाग्रत करने की पूर्ण 
स्वतन्त्रता मिलनी चाहिए । कोई नही कह सकता कि मावसंदर्शन मानव 
वृद्धि की चरम सीमा हैं और इसके आगे मनुप्य पहुँच नही सकता । 
ऐसा मानना घोर अन्ध विश्वास, हृठधर्मी और कट्टरता का द्योतक है । 
इसलिए भ्रत्येक मत को अपने प्रचार एवं विकास की पूर्ण स्वतन्त्रता देना 
हो हितकर है । यह इसी हिंसा-वृत्ति का परिणाम हैं कि माक्सवादियों ने 
पहले शक्ति प्राप्त कर, अन्य विचार वालो को रूस में ख़त्म किया | बाद 
में उसी हिंसा का प्रयोग आपस में ही, एक-दूसरे के विरुद्ध होने छगा । 
हमारा ही ढंग ठीक है! इस विचार-प्रणाली का अन्त कभी सच्चे समाज- 
वाद की स्थापना में नही हो सकता। इसका अन्त कटते-छंटते सदैव अनि- 
यन्त्ित केन्द्रीय सत्ता या हिटलरशाही में होगा । आज १० व्यक्तियों का 
दल, बहुमत या समाज-हित के नाम पर, अपने विरोधियों का उच्छेद 
करता है । कल उन १० मे से भी प्रधान ४ व्यक्ति अन्य ४-५ का, जो 
तफमील में उससे भिन्न मत रखते है, अन्त कर देते है । यह क्रम चलता 
रहता है, जिसका स्वाभाविक परिणाम अन्त मे, डिक्टेटरशिप हे । 


गावीवाद या भारतीय दर्शन-प्रणाली, इसके विरुद्ध, समाज के ह्ति 
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का आदर्श सामने रसकर भी, व्यक्ति को काफी स्वतन्त्रता देती हैं। 
भारतीय दर्शन को व्यवितवादी समाजवाद कह सऊते है, जब माकक्‍्से- 
दर्शन समाजवादी व्यक्तिवाद की प्रठत्ति को, अन्त में, वढा देता है । 
'सव सुखी हो, सब निरामग्र हो इससे श्रढकर समाजवाद क्‍या होगा ? 
पर भारतीय चिन्तकों में समझा था कि समाज का हित व्यक्ति को एक 
पुर्जा-मात्र बना देने मे नहीं है । समाज का हित व्यक्ति और समाज के 
स्वार्थों को एक कर देने में है--दोनों में विवेकयुक्त चेतन्य-सामज्जस्थ 
करने में हैं । व्यक्ति की अन्त साथुता को विकसित करने में हैं। समाज- 
शविन अपेक्षाकृत जड है । इसका सञज्चालक व्यक्ति अथवा व्यक्तियों का 
मण्टल हैँ, इस सत्य को माने विना गति नही है। यह मानकर भी व्यक्ति 
के विकास की कसौटी यह मानी गई कि वह समाज-हित के कार्यों में 
अपने निजी सुख, सुविधा या तु्छ स्वार्यो का त्याग करे। इस प्रकार 
व्यक्तित को समाज-हित के लिए ही स्वतन्त्रता एवं सुविधा प्रदान की गई 
थी। इस विचार-प्रणाली का दर्णन आज हम गाघीवाद मे कर सकते 
है। इसमें व्यवित को चेतना के विकास की सुविधा है, पर इस सुविधा 
का उपयोग उसे अपने श्रेष्ठतर स्वार्थों, अर्थात्‌ समाज के कल्याण के लिए 
करना पडता है । इसके लिए सावक को उन सुविधाओं तक का त्वाग 
करना पड़ता है, जो साधारण लोगो को भी प्राप्त है । व्यक्ति जवर्दस्ती 
समाज-यन्न का पुर्ज़ा बनकर नहीं, वरत्‌ अपनी चेतना और विवेक से 
नमाज के हित के लिए आत्मार्पण करता हैं । 
गाधीवाद की विशेषता यह है कि यह अपनी सत्ता के लिए हिसा 
पर निर्भर नहीं करता, यह अपने विरोधियों को भी अपने मत-अचार 
की तबतक पूर्ण सुविधा देता है, जबतक वें अन्य विचारी एवं मतो की 
स्वाभाविक अभिव्यक्ति को दवाने के लिए जोर-जवर्दस्ती नहीं करते । 
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अहिसा में सव विचार-धाराओं के जी सकने और पलल्‍लवित होने की 
गुजाइश है, जब हिसा में केवल हिंसक ही अपने को जीवित रखना 
चाहता है । 

यहू स्पप्ट हैं कि गाधीवाद ने समाज और व्यक्ति दोनों के बीच एक 
श्रेष्ठ और सुन्दरतर आधार स्थापित करने की चेप्टा की हूँ | उसने 
समाजवाद का एक उदार भारतीय सस्करण प्रस्तुत किया है, जिसमे 
भाक्से-दर्शन की सकुचितताएँ नही है, विशेपताएँ या सम्भावनाएँ सब है । 
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[ बिद्वव की वर्तमान विषमता और उसका हुल | 


"ऐसा एक भी सदग्रण नही है जिसका उद्देश्य फेयल व्यक्तित का हित 
हो, या जिसे उतने ही से सतोष होता हो । उसी तरह ऐसा एक भी 
दुर्गण नहीं है जिसका प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष असर दुर्गुणी व्यपित के जछावा 
दूसरों पर न होता हो। इसलिए फोई व्यक्ति सद्‌गुणी हैँ या दुर्गृणी हैं, 
यह केवल उसी व्यपित का प्रइन नहीं है, वल्कि वास्तविक यह प्रइन सारे 
समाज का, या सारे सत्तार का हूँ ।” 

--गाधीजी 
विपम ग्रवस्था 

संसार की अवस्था इस समय वी विपम है । एक और स्वतत्रता 
ममता, वन्धृत्व, न्याय के भावों को बढाने पर जोर दिप्रा जाना टे, दूसरे 
ओर इन्ही गणो के विनाश की संगठित वेयारियाँ की जा रही हू । सनुप्य 
को पहले से अधिक सुविधाएं मिल गई हैँ । उसी चेतना का क्षेत्र विस्तृत 
हो गया है । आमदरफ्त के साधनों में त्रान्ति होने के कारण विचारों का 
प्रवाह अन्तर्राष्ट्रीय हो गया है । एक देश में होनेयाली घटना दुसरे देश 
के अधिवासियों पर मानसिक, राजनीतिक और आधिफ असर डालती है। 
दुनिया, कम-से-कम मानसिक दृष्टि से, अविभाज्य बनती जा रही है । 
पीडितो और दुसियों के लिए विज्ञान और समाज ने काफी सहुलियते दे 
रसी हे । अन्चों के स्कूल खुल गये है, बहरे यत्र के महारे सुन सकते है । 
कठिन-से-कठिन रोगो का इलाज होने लगा हूँ । असाध्य रोगो को साध्य 
बनाने में विज्ञान प्रयत्तशील है । गरीवो के लिए अस्पताल खुलते जा रहे 
हैं । सफाई पर ज्यादा जोर दिया जाने लगा है । कोढियो की सेवा और 
चिकित्सा के लिए आश्रम और अस्पताल है । बूढ़े, अभक्त लोगो की 
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तरफ समाज का ध्यान जा रहा है । वच्चो और स्त्रियो को अधिक 
स्वतत्रता मिली हैँ । उनके स्वास्थ्य पर ज़ोर हैं और इसके लिए सब देगो 
में आन्दोलन हो रहे है और प्रगतिगीर सस्थाओं का जन्म हुआ है । 
स्त्रियों के जीवन में प्रकाण और आनन्द, स्वच्छता और स्वाधीनता का 
वातावरण पैदा करने की कोशिश जारी है। विधवाओ की सहायता के 
लिए आश्रम खुल गये हैं । अनेक स्थानों पर उनके लिए गृहणित्पों का 
ज्ञान सुलभ कर दिया गया है । और यह भी चेष्टा की जा सटी हे कि 
आशिक दृष्टि से भी वे अपने पैरो पर खडी हो सके। वेगार की प्रथा 
उठा दी गई हूँ । पुश्त-दर-पुब्त चले आते हुए शोपण तथा विभेष अधिकार 
के भावों को गहरा धक्का लगा है | वेकारी की समस्या अब उपेक्षणीय 
नहीं रही । उसपर राजनीतिक दलो, और अनेक देशो में सरकारो, का 
भाग्य ओर भविष्य निर्भर करता है । गृलामी की प्रथा उठा दी गई हैं या 
उठती जा रही है । अकाल, वाढ, भूकम्प इत्यादि प्राकृतिक आपदाओ से 
लडने के सगठित साधनों की खोज की गई हैँ | सामाजिक व्यवहार मे 
अधिक शिष्टता दिखाई पडती हैं | सार्वजनिक सेवा, सहायता और सुधार 
के लिए ससार में हजारो-छाखो छोटी-वडी सस्थाएँ खुल गई हे । शिक्षा के 
प्रसार के लिए प्रवल् प्रयत्न किये जा रहे हे । हजारों स्कूछ, कालेज, 

पाठशालाएँ, मदरसे, रात्रियालाएँ और दूसरी सस्थाएं इस दिशा में काम 
कर रही हे। शिक्षा के नये-तयें प्रयोग किये जा रहे है । पुस्तकालय, 

पुस्तके, अख़वार, रेडियो इत्यादि के द्वारा ज्ञान और सूचनाये जल्द-से- 
जल्द लोगो के पास पहुँच जाती है । विनोद के अनेक साधन सुलभ है । 

यात्रा पहले से कही अधिक सस्ती और सुविधाजनक हो गई हैँ। जानवरों 
की रक्षा, सुधार इत्यादि के लिए भी सगठन है | उनके प्रति अत्याचार 
दण्डनीय हैं। सभ्य समाज में जानवरों के प्रति उदारता और दया 
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का व्यवहार बढ़ता जा रहा है। मानव-जीवन को अधिक दिलचस्प, 
स्वच्छ, स्वस्थ और क्रियाशील बनाने के विविध प्रयोग किये जा रहे है । 
गिशुओ की मृत्यु मे कमी करते, मनृष्य की औसत आयु बढाने इत्यादि 
पर भी काफी ध्यान दिया जा रहा है। मतलब, हजारो तरह से मानव- 
जीवन को कल्याणकारी भावनाओं के आधार पर खडा करने के प्रयत्त 
किये जा रहे है । 

पर इस प्रकार के अधिकाश सुधार व्यक्तियों तक ही सीमित है । 
सामूहिक जीवन की गति इन कल्याणकारी सुधारो के सर्वथा विपरीत है। 
मुसलमान अच्छा हैँ, हिन्दू अच्छा हैँ | यो दोनो बडे कायदे से मिलते 
और सज्जनता से वर्तंते हे पर जहाँ साम्प्रदायिक, सामाजिक और सामृ- 
हिंक स्वार्थों का सवाल आता हूँ दोनो पागल हो उठते है । जरा-सी देर 
में अपने-अपने सम्प्रदाय की सकुचित और विपैली भावनाएँ जाग्रत हो 
जाती हूं । दगे हो जाते हे, सुव्यवस्थित जीवन अव्यवस्थित हो जाता है। 
वही आदमी जो कल तक शराफत का पुतक्ता था, आज खून करने, आग 
लगाने, परस्पर जहर फंलाने के कार्य को उत्तेजन देने छगता है। हर 
समाज, समूह या सम्प्रदाय दूसरे से कुछ सुविधाएँ, कुछ अधिकार छीन 
लेने को अपना सबसे वडा लक्ष्य बनाये हुए है। दूसरो के शोषण पर 
सामाजिक एवं व्यक्तिगत वैभव के महऊ खडे किये गये हे । हर पेशे के 
अलग-अलग सगठन बने हुए है जो सम्पूर्ण समाज के हित की विभ्ाल 
दृष्टि को छोडकर सिफ अपने हितो और स्वार्थों की रक्षा मे प्रयत्नशील 
है। और आगे बढते है तो राष्ट्र-राष्ट्र, देश-देश के बीच संघर्ष चल रहे 
है। सहयोग, सामञ्जस्थ और न्यायपूर्णं वितरण की जगह बहिष्कार, 
सधर्प और जवर्दस्ती का राज्य है।यो अग्रेज शराफत का पुतला है। 
व्यक्तिगत व्यवहार में वह हिन्दुस्तानी से कुछ बढ़कर ही होगा | वह 
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अपने देश मे व्यक्तिगत स्वतन्त्रता, भापण एव लेखन को स्वतन्त्रता के 
लिए अपनी सरकार से भी लडते पर तुल जाता हैं। दुनिया में वह अपने 
को स्वतन्त्रता का मन्देशवाहक समझता हैं। जब हम उससे मिलते है तो 
उसकी मृद्रुतः और स्पप्टता, उसके सलीके और मज्जनतापूर्ण व्यवहार से 
बड़े प्रभावित होते है । पर वही भग्रेज अपने राष्ट्र के स्वार्थों के लिए 
दूसरे दुर्व राप्ट्रो को गुलाम रखने मे कुछ उठा नहीं छांडता | वह उन्हें 
सिर्फ उुल्मम ही नही रखना चाहता वल्कि उस गुलामी को स्थायी बनाने 
के लिए ग्न्नान, वृद्धि, अनीति सव॑ तरह के उपायो का अवलम्बन करता 
है। स्वतत्र राप्ट्रो में भी परस्पर भयकर होड हैं । जो वाते व्यवितियों में 
सद्गृण मानी जाती है वे राष्ट्रों में, सामूहिक वर्गों में केबछ कमजोरी 
बब्द से पुकारी जाती है । न्पप्टता, सहृंदयता, विश्वास, सहयोग इत्यादि 
गुणों पर व्यक्तियों की सफलता निर्भर करती है पर राष्ट्रों के वीच 
अस्पप्टना, सन्देह, अविव्वास, प्रतियोगिता, घमकी का बोलवाला हैं । 
इनकी राजनीति में घस, चोरी, धोका, पदयत्र सव जायज हैं । असत्य 
राज्य है । जो जितनी ही सफलता से धोका दे सकता हैँ वह उत्तना ही 
चतुर राजबीतिजञ है। राष्ट्रो के वेदेशिक विभाग पड्यत्री के अट्टे हैं । पर- 
राप्टनीति धोका देने को उन्नत कला मात्र हैँ । जीवन की स्वच्छता तथा 
आय को बढाने के लिए एक तरफ जहाँ इतने प्रयत्न हो रहे है, तहाँ तमूही, 
वर्गों, एवं राष्ट्रों के सघप में वह हर कदम पर खतरों से भर गया हे । 
मानव-जीवन का मूल्य घट गया है। व्यक्ति की आन्तरिक स्वतंत्रता 
लप्त हो गई हैं। आथिक, राजनोतिक, मानवीय सुखो को भुला दिया गया 
है। पाखण्ड से सामूहिक जीवन पूर्ण है । व्यापार तथा भर्यनीति मे झोपण 
एवं हानिकर प्रतियोगिता का राज्य है। राजनीति में द्वर्दस्तो और 
डाकेजनी का वोलवाला हैं। प्रत्येक वर्ग और समूह सुविधा ओर लाभ तो 
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अधिक-से-अधिक चाहता हैं पर ईमानदारी के साथ उसका मूत्य देने को 
तैयार नही है । अगर रास्ता चलते हुए किसी कमजोर आदमी को कोई 
जबर्दस्त लूट छे तो सब उसे वुरा कहते हैँ। कानून में भी वह मुजरिम 
हैं। उसके लिए दण्ड का विषान हैं । समाज और राष्ट्र दोनो की यह 
चेष्टा होती हैं कि ऐसी हरकते न बढ़ने पावे। पर सामूहिक जीवन में 
ठीक इसका उल्टा हैं। जो राष्ट्र जबर्दस्त और बक्तिमान हे वे दुर्बल 
राप्ट्री को दबोच लेते हे अथवा उनके प्रदेश जवर्दस्ती छीन लेते है । 
अमेरिका, इग्लैण्ड, जर्मनी, इटली, जापान, फ्रास ससार के सब महाराष्ट्र 
जिनकी राष्ट्रो के सघ में बडी प्रतिष्ठा और साख है, दीन-दुर्वल राष्ट्रों 
को दवाये हुए है| दूसरो की सम्पत्ति के शोपण पर ही इनके अभ्यदय 
ओर वंभव के महल खडे हूँ । लूट और डकीती का राज्य है यद्यपि इनके 
कुछ दूसरे सुन्दर और सुनने में मीठे, नाम रख छिये गये हे। सभ्य समाज 
में, व्यक्तिगत दृष्टि से, हत्या बहुत ही घृणित अपराब समझा जाता हैं । 
पर राष्ट्री के बीच जरा-सी तनातनी पर हजारो-लाखो आदमी मोत के 
घाट उतार दिये जाते हैँ । इन युद्रों मे जो आदमी अपने विरोधी देश 
ओर पक्ष के जितने ही भादमियो को मार सकता है वह उतना ही वीर 
समझा जाता है । उसे बहादुरी के तमगे दिये जाते हें । हजारो निरपराव 
भादमी, घरो में बंठे हुए, वम-बर्पा से ख़त्म कर दिये जाते है। इन 
युद्धों में मन्दिर, मस्जिद, गिजें, कला भवन, साहित्य तथा राष्ट्र के स्मारक 
एवं परम मूल्यवान पदार्थ कुछ भी सुरक्षित नही । वैज्ञानिक, साहित्यिक, 
कलाकार, तत्त्वज्ञानी सब इसके पेट में समान रूप से समा जाते है । 
अन्तर्राष्ट्रीय क्षेत्र मे तथा वर्गों, समूहों और सम्प्रदायो के परस्पर सम्बन्ध 
में सहदयता और सज्जनता का कोई चिन्ह नही । 

हमारे समाने यह कसा विचित्र परस्पर-विरोधी दृश्य है | मानव 
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जीग्न का एक पक्ष स्वस्थ, सुखद, मनोरजक एवं सज्जनता और नहानु- 
भूनि से पूर्ण हैं और उसी का दूगरा पक्ष अत्यन्त भद्दा, घणापूर्ण और दुख 
तथा अन्चकार में भग हुआ हैँ । पह विपमता सयो है ? 


विपयता का एक ग्रधान कारयु 


व्यक्ति जौर समष्ठि के व्यवहार में इस भेद और विपमता का प्रधान 
कारण यह है कि मनुप्य-समाज मं दो प्रकार के नैतिक मप्र निर्वारित 
है । व्यक्षित के आचरण के लिए कुछ दूसरे नियम है, समाज के लिए 
बिल्कुल दमरे । व्यक्ति के छिए जो गुण बौर सदाचरण आवश्यक माने 
जाते है वे वर्ग या समप्टि के लिए विनकुल व्यव मान लिये गये हूँ । जो 
आदमी व्यक्तिगत जीवन में ईमा के कानून एवं उपदेश का अनुमरण 
करने का दावा करता है वही सामूहिक रप्ट्रीय एवं अन्तर्राष्ट्रीय, जीवन 
में आँख के ठिए आप वाली प्रतिहिया को उत्तेजन देता हूँ | एक झूठे 
आदमी की यो समाज में कोई साख, कोई इज्जत नहीं होती । लोग छूत 
के रोगी की तरह उससे बचते हे । पर फैसे आग्चर्य की बात है हढि 
राज्य के बरे-बडे अधिकारी, जो जूठ बोलने की कला के प्राय आचार्य 
होते है जौर जिनकी सफलता इसी वान पर निर्भर करती है, समाज के 
आदरणीय नदस्य समझे जाते है। सार्वजनिक जीवन जैसे नैतिक निय्रमो 
ओर सदाचरण के सिद्धान्तों से सर्वया रिक्त हों रहा है । 
इस तरह व्यक्तित और समप्टि के लिए आचरण की जो दो सर्वया 
भिन्न कसीटियाँ समाज में वन गई हे या स्वीकार कर ली गई है उसके 
कारण दोनो (व्यवित जौर समप्टि) में परस्पर विरोध और रार्थ-सघर्प 
उत्पन्न होगया है | भ्रमवन इस सत्य को भूला दिया गया है कि व्यक्ति 
तथा समूह में परस्पर घनिप्ट सम्बन्ध है और दोनो का विकास परस्पर 


१३९१ 


गाधीवाद को रूप-रेखा 


सहानुभूति एवं सहयोग पर निर्भर है, होड एवं संघर्ष पर नहीं । समूह 
के बिना व्यक्ति शक्तिहीन है और व्यक्ति के बिना समूह का समुचित 
विकास सम्भव नही । व्यक्ति यदि अपने सामूहिक आचरण में उच्छुखल 
हैं, सयम को नही ग्रहण करता तो अन्त में व्यक्तिगत आचरण के क्षेत्र 
में भी गिर जायगा। इसी प्रकार यदि समूह व्यक्तिगत जीवन के सदाचार, 
ईमानदारी ओर सच्चाई पर जोर नही देता तो कुछ दिनो में वह दुववंल, 
मानसिक रूप से अशवत और असमर्थ व्यक्तियों का झुण्ड मात्र रह 
जायगा । सच्ची और स्वायी उन्नति के लिए व्यक्तिगत ओर सामूहिक 
दोनो प्रकार का विकास जरूरी है| व्यक्ति ओर समूह में सतुलन होना 
सुसी तथा उन्नत समाज को पहली श्षत्त हैं । जो सदाचरण व्यक्तियों के 
लिए आवश्यक हैँ वही समृहो, वर्गों, सम्प्रदायो एवं राष्ट्रो के लिए भी 
जहूरी समझे जाने चाहिएँ । व्यक्ति ओर समूह के लिए जो दो प्रकार के 
प्रस्पर-विरोधी आचरण के तियभ मान लिये गये हें उनके कारण समाज 
में दम्भ और पाखण्ड का एक अहितकर वातावरण पैदा होगया है । 
गाधीवाद ने इस अस्वाभाविक विरोब पर जबद्द॑स्त प्रहार किया है | वह 
मानता है कि दोनो मे संघर्ष नहीं बरन्‌ सहयोग उन्नत जीवन की प्रधान 
आवश्यकता हें । 
व्यक्ति एव समाज के विक्रास्त पर एक सरसरी नजर 

समस्या हमारे सामने यह है कि सामूहिक प्राणी (8/009 भय») 
को किस तरह सदाचरण की अनिवार्य आवश्यकता का विश्वास दिलाया 
जाय ? कैसे इस सामूहिक चेतना को समझाया जाय कि व्यक्ति की भाति 
ही उसे भी अपने पर नियत्रण रखने तथा कुछ नैतिक नियमा और 
सिद्धान्तो के बधन मे अपने को बॉयने की आवश्यकता हैं और यह कि 
उसके विना सभ्यता ओर सस्कृति का पतन अनिवाय॑ है ? 
१३२ 


व्यक्षि, समाज और गाधीवाद 


यह समस्या वेसे जटिल है किन्तु जब हम मनुष्य के विकास की 

लम्बी पर शिक्षात्रद कहानी का स्मरण करते है तो इसे समझने में काफी 
सहलियत हो जाती है। एक जमाना वह था जब आंदमी स्वभाव और 
रहन-सहन मे॑ जानवरों से मिलता-जुलता था। प्रकृति की गोद में वह 
पलता था । नशा रहता था या छाछू और मृगचर्म पहनता था। जानवरों 
के शिकार में उसका अधिक वक्‍त जाता था। अपने जीवन के अतिरिक्त 
और फिसी वात का उसे ध्यान न था। धीरे-धीरे उसने गिरोह ओभोर 
कवीडे बनाये । वह १०-५ की टोलियो में घृमता-फिरता या। जहाँ 
चाहा, पडाव डाल दिया, शिकार किया, भूना-खाया और आगे बा । 
अब भी उसकी जिन्दगी वही शिकारी की जिन्दगी थी--कप्ट एवं सघर्प 
से भरी हुई पर विकास के पथ में वह एक कंदम आगे आ गया । जहाँ 
केवल एक व्यक्ति के स्वार्थ का ध्यान था तहाँ उसने अपने स्ाथिथो का 
भी कुछ खयाल रखना शुरू किया | दूसरो से रछूडता, दूसरों को लूटता 
पर अपने दस-पाँच के बीच उसमे कुछ स्पप्टतवा आ गई, कुछ ईमानदारी 
भी उसने सीखी । दसरो के प्रति अपनी जिम्मेदारी का उसे कुछ धवला 
अनुभव हुआ । अपनी टोली में एक-दूसरे के द ख-सुख का वह साथी 
वना । पर अब भी उसमे जानवर की प्रतिहिसा तो थी । “जिसकी लाठी 
उसकी भेस' का नियम चलता था । जो जवद॑स्त होता, दूसरो को खत्म 
कर देता । पर यो सदा लडठते रहना भी तो सभव न या । खून, रूट और 
शिकार की जिन्दगी व्यावहारिक दृष्टि से भी वडी कष्टप्रद थीं। मानव 
के मन में जो अतृप्ति और खीझ दवी पडी थी, उसने जोर पकडा । 
जान्ति की प्यास जगी। स्त्री-पुरप के सहयोग का यूग आरम्भ हुआ । 
कुटुम्ब बना, जातियाँ बनी, फिरके बने । गाँव बस गये । यह सब इसी- 
लिए सभव हुआ कि प्रेम के नियम और कानून ने युद्ध और हत्या की 
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प्रवत्ति पर विजय पाई। सम्पूर्ण सभ्यता के विकास-कम में यही प्रेम को 
शक्ति छिपी रही हू । इसी ने हत्या भोर लाई के विश्वास और सापनों 
से मानव को ऊपर उठाया । इसी ने समाज और समूह को जन्म दिया 
और व्यक्ति को अनुभव कराया कि यदि वह केवल अवने वो छेफर, 
अपने ही हित को देखते हुए चलेगा तो अन्त में गिर जायगा और उसका 
जीना भी मुश्किल हो जाथगा | 

उस यूग से आजतक मानवता का क्षेत्र जो इतना व्याल होता 
गया हैँ उसके मूल में मनृष्य फी यही अन्त प्रेरक जक्ति रही हैँ । उसे 
आप प्रेम कह सकते हूँ, निषेधात्मक शब्द का इस्तेमाल करना चाह तो 
अहिसा कह सकते है । प्रत्येक देश में ज्ञानियों और तत्त्वर्दाशयों ने इस 
एंक्य को आत्यन्तिक रूप में अनुभव किया है--यहाँ तक कि समस्त जीवन 
के ऐक्य और प्राणिमात्र में अभेदत्व की अनुभूति भी की गई । 

अवध्य ही प्रत्येक प्राणी में दो प्रधान प्रवृत्तियाँ वर्तमान हे । एक 
अपने “अस्तित्व” के रक्षण की और दूसरी दूसरों को अपना लेने की । 
पहले के द्वारा समर्थ की अस्तित्व-रक्षा और विजय' (“$प०७७४ तह 
00० 47687) के सिद्धान्त का जन्म हुआ भर दूसरे के द्वारा सहयोग और 
समच्वय की भावना को बछ मिला । पहले से भौतिक प्रवृत्तियाँ जाग्रत 
हुई और दूसरी ने मानव का मानसिक दृष्टि से सस्कार किया । आध्या- 
त्मिक भाषा में पहले को हम पशु-वत्ति और दूसरे को देव-वत्ति भी कह 
सकते है मनृष्य एक प्राणी है। उसके समूह एवं समाज है । उसकी 
गारारिक आवश्यकताएँ हे इसलिए उसमे पशवत्ति सर्वथा न हो, यह 
असभव हू । यह तो उसकी स्वाभाविक प्रवृत्ति है पर ज्यो-ज्यों, मनप्य ने 
निजी एवं सामहिक जीवन के अनभवों के सहारे अपने सम्बन्ध में विचार 


किया ओर ज्यो-ज्यो अनुभव से उसके विवेक को बलू मिलता गया त्यों- 
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त्यो वह अपनी मूल पशुवृत्ति को दवाता तथा सहयोग, प्रेम वा देव वृत्ति 
को विकसित करता गया । सम्पूर्ण सस्कृतियों और सभ्यताओ का इतिहास 
उसी प्रेम या सहयोग वृत्ति के विकास का इतिहास है यदि ऐसान 
होता, मनुष्य की पशुवृत्तियाँ सस्क्ृत न होती गई होती तथा युद्ध, हत्या 
और हिंसा का कानून पूर्ववत्‌ जारी रहता तो जाज मानवता का अस्तित्व 
मिट गया होता । 
अपने “अन्तित्व की रक्षा' की जो प्रायमिक और मूल प्रवृत्ति मनुष्य 
में है उससे में इन्कार नही करता, न उसकी प्रवलता को मानने में ही 
मुझे कोई आपत्ति हैं । इस प्रवृत्ति की साथना में हीं मनुष्य ने अनुभव 
किया कि बिना सहयोग, प्रेम और ऐक्य के इसकी रक्षा भी सभव नही 
है । ज्यो-ज्यों उसके अनुभव परिमार्जित और परिप्कृत होते गये है उसके 
सामने यह वात स्पप्ठ और स्पप्ठतर होती गईं हैं कि 'स्वास्तित्व-रक्षा 
का सिद्धान्त' भी सहयोग ऊी प्रवृत्ति के बिता टिक नहीं सकता । मानव 
जाति एवं समाज का हज़ारों वर्ष का हूम्वा इतिहास इसी अनुभव को 
पुप्ट करता हैं । इस लम्बी अवधि में कभी मानव-समाज पीछे हटा और 
कभी आगे बढा, उसमे भयकर युद्ध हुए है, खून की नदियाँ वह गई हैं, 
अत्याचार एवं उत्पीडन से मे दिनी काँप उठी है फिर भी इन तूफानों के 
बीच, धीरे-धीरे, प्रेम और सहकारिता की वृत्तियाँ पुष्ठ होती गई है। 
मनुष्य प्रत्येक क्षेत्र में हिसक प्रवृत्तियों को, कम-से-कम मानसिक दृष्टि से, 
क्रमश छोडता गया है । सब्र मिठाकर जब हम देखते हैँ तो यह स्पष्ट 
होजाता है कि सघर्प के भाव पर सहयोग और प्रेम का भाव दिन-दिन 
प्रवल होता गया हैँ । जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे इसके प्रमाण मिलेंगे । 
कुछ उदाहरणों द्वारा इसकी व्यास्या सहज ही की जा सकती हे 
कुटुम्व +---मानव-समाज की सबसे पुरानी संस्था कुटुम्व है । इसके 
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कारण मानव-जीवन भे निद्चन्तता आई है और उसका सस्कार भी 
सम्भव हुआ है | इसने मानव के सधर्ष और कप्ट से भरे जीवन मे 
किचित्‌ सुख ओर सन्तोष का समावेश किया हैँ । कुटुम्ब के आरम्भ और 
विकास का इतिहास ही बहुत करके मानव के पालतू और सभ्य होने का 
इतिहास है, यह उसके सस्कार का इतिहास हैं। इस संस्कार और 
विकास के क्रम पर व्यान देने से यह स्पष्ट हो जाता हैं कि कुटुम्व के 
पारस्परिक सम्वन्धो में क्रश अहिंसा या प्रेम का तत्त्व वढता गया हैं 
ओर ज्यो-ज्यों यह तत्त्व बढा है त्यो-त्यो उनमे उदारता, सहृदयता, 
सहयोग ओर स्वतन्त्रता का समावेश होता गया है | जोर-जवर्दस्ती कम 
होती गई है । आरम्भ में कुटम्व के मुखिया को सब छोटे-बडे स्त्री-पुरुष 
सदस्यों पर पूर्णषिकार प्राप्त या। वह उन्हें जैसे चाहता, रखता, जो 
काम चाहे लेता ओर गलती होने पर जो दण्ड चाहे दे सकता था। पत्नी 
पति की जायदाद थी। बच्चो पर पिता का पूर्णाविकार था। स्त्रियाँ 
उपहार में चाहे जिसे दी जा सकती थी और जिसे दी जाती उसी की 
सम्पत्ति मानी जाती यी। पति का स्त्री के शरीर पर पूर्ण नियन्त्रण था । 
वह सम्पत्ति की दूसरी चीजो की हीं तरह उसे बेच भी सकता था। 
गिरवी भी रख सकता था | फिर वह युग आया जब बेचना बन्द हो 
गया । अब उसे मार-पीट के रूप में दण्ड दिया जाने लगा। राज्य को 
कीई अधिकार न था कि पति के स्त्री को मारने-पीटने पर घरेल मामलो 
में दस्तदाजी करे । यद्यपि आज भी मार-पीट के इस विशेषाधिकार का 
सर्वेथा लोप नही हुआ है पर अब प्रत्येक सभ्य राज्य में स्त्री की व्यक्ति- 
गत स्वतन्त्रता का सिद्धान्त मान लिया गया हें, अब उसका एक स्वत्तन्त्र 
व्यक्तित्व हैं और वह पुरुष मे विछीन नहीं है। कानून मे उसका एक 
निजी व्यक्तित्व है और उसे अपनी रक्षा ओर अस्तित्व के सम्बन्ध में वे 
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सत्र कानूनी सुविधाएँ मिली हुई हे जो पुरुष को प्राण हूँ ।स्त्रीवी 


शाबना पर राज्य मार-पीट के घरेल मामलो में भी हस्ततेप कर सकता 
। अव कुटुम्त ने कमोवेय एक छोटे प्रजातन्त्र का नप घारण कर लिया 
हूं। प्रत्येक व्यक्ति स्वतन्त्र है। मुध्रिया को अन्य द्धुटुम्बियों पर कोई 
कानूनी अधिकार नहीं रह गया है । हिसा नहीं, सहयोग की भावना और 
अपती इच्छा अब कुटुम्द में बने रहते का कारण है| बच्चो की बोर भी 
अब ध्यान दिया जा रहा है । 

विवाह :--विवाह-सस्था मे भी प्रगति की यही दिया रहीं 
आरपघ्म मे कचीछों के साथ शितनी स्वियाँ होती थी वे सव की सामृहिक 
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भोग-सामग्री थी | फिर वीरे-बीरे निर्वाचन का, चुनाव का क्रम जारी 
हआ । कुछ बे रूगाई गई पर स्तिया को छीन छेजाने, भगाने थौर 
चराने इत्पादि को तथाएँ प्रचलछित रही। मतरूब जोर-जव्दंस्ती का 
विवाह-सन्‍्धा में बोलबाला था। स्वयचरों तक में शारीरिक पराक्रम को 
क्र्मीदी ही अधिक प्रचलित थी । धीरे-बीने इस प्रकार की ज्वर्दस्ती कम 
होती गई और बाज, कम-से-क्रम कानूनी दृष्टि से, जवर्दस्ती विवाह 
करना नाजायज हो गया है । कोई भी वालिग स्त्री किसी भी प्रस्तावित 
पुरुष से विवाह करने या ने करने के वियय में स्वतन्त्र हैँ। वह चाहे तो 
अपनी इच्ठा को दृटनापूर्वक प्रकट करके किसी भी ऐसे विवाह को रोक 
सकती है जो उसे पसन्द ने हो | प्रथाओं के कारण स्त्री-पुरुष को जीवन- 
सगी के स्वतन्त्र निर्वाचन में जो बाबा पडती है उसके विरुद्ध भी आन्दो- 
लत हो रहे है ओर दिन-दिव छोकमत इस विपय में अनुकूठ और 
प्रचद्ध होता जाता है । दिन-दिन विवाह-सस्था में समता ऊे सिद्धान्त का 
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स्त्रियों की ओर से भी और समझदार तथा नेकनीयत पुरुषो की ओर से 
भी, किये जा रहे है । वच्चो के प्रति दुर्व्यवहार या कठोरताएूर्ण व्यवहार 
के विरुद्ध भी आन्दोलन हो रह। हैं। उनको मारने-पीटसे का सभ्य समाज 
में जबर्दस्त विरोध क्रिया जाता है और ऐसे आदमियों को, जो अपने 
बच्चों को मारते-पीटते हो, लोग नीची निगाह से देखते हू । शिशु-पालन 
और मातृत्व में दिन-दिन सावधानी, वैज्ञानिकता और संहृदयता का 
ममावेण होता जा रहा हैं। इसके सम्बन्ध में प्रचलित अनेक क्रुप्रथाएं 
लुप्त हो गई हैं । मजदूरी करके पेट पालने वाली गर्भवती स्त्रियों को 
प्रसव-सम्बन्धी मुविधाएँ दिलाने के लिए कानून बन गये हे । 

धर्म :--आरम्भ में धर्म मे भय का बहुत अधिक मिश्रण था । 
वन्कि यह भी कह सऊते हैं कि भय के ऊपर ही उसकी दीवार उठाई 
गई थी | इसीलिए उसमे पश्ु-यलि, मनृष्य-बलि, हिसावूर्ण जबर्देस्ती और 
मनपरिवरत्तेन तथा कत्लेआम की अधिक पुद थी । इसके छिए और इसके 
नाम पर भयकर हिसा होती थी । युद्ध होते थे । धीरे-धीरे भय की जगह 
व्यवित का निजी विश्वास, उसकी निष्ठा और श्रद्धा धर्म की प्रेरक 
शक्तियाँ बनती गई । दी०काछ के संघर्ष के बाद, अनुभव से यह विश्वास 
बढ्ता गया फ्रि सहिष्णुता की नीव पर ही वर्म का भवन टिक सकता है। 
उदारता उसकी पहली थर्त्त है । आज सभ्य समाज में मान छिया गया 
है कि धर्म व्यक्त और उसके कर्ता के बीच का प्रग्न है । यह व्यवितगत, 
मानव क्री अत्यन्त निजी और उसकी आत्मा से सम्बन्ध रसने बाली चीज 
हैं । जिसका मन चाहे, प्रिना जनर्दस्ती के जिस धर्म को अगीकार करे । 
ग्समें राज्य दसछ नहीं देगा। यह व्यक्ति की अपनी शविधा आर 
स्यतत्मता था सवाल है | हु 

शासन-लस्था --घुरू में जयरदस्त व्यक्षित के शब्द ही कानन 
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थे। राजा जो चाहता करता था। उसके लिए कोई नियम-वन्धन न थे । 
उसके समस्त अधिकार हिंसा पर आश्रित थे। प्रजा की इच्छा या सम्मति 
का कोई मूल्य न था। धीरे-धीरे राजा की व्यक्तिगत इच्छा का स्थान एक 
छोटे वर्ग ने ले लिया जो जबर्दस्त हो उठा था| वाद में इसमे भी ऋरमण 
सुधार होते गये । प्रजा अपने अधिकारों के प्रति सतर्क होती गई । उसने 
संगठन किया | सदियों तक विभिन्न देशों मे संघर्ष चलता रहा | प्रजा 
को बहुत त्याग और वलिदान करना पडा पर दिन-दिन उसकी शक्ति 
बढती गई और राजमसस्था मे उसकी आवाज क्रमश प्रभावणाली होती 
गईं। आज यह सिद्धान्त मान छिया गया है कि गासन-सस्था की गक््ति का 

एकमात्र स्रोत प्रजा या जनता हैं । 
दराडप्रथा :---एक जमाना था जब दण्ड व्यक्तिगत अविकार का 
प्रझ्न था | किसी ने एक की चोरी की, दूसरा कमजोर हुआ तो चुप 
बैठ रहा, मजबूत हुआ नो उसने पकडकर यशवेच्छ दण्ठ दिया | किसी 
ने आग रूगाई, उसका हाथ काट लिया गया । किसी ने दूसरे की स्त्री की 
ओर कुदृप्टि डाली , उसकी आँख निकाल ली गई या उसे मारकर पेड पर 
छटका दिया गया | असहिष्णुता और प्रतिहिसा से जीवन पूर्ण था। बाप 
का बदला लडका लेता था । प्रतिहिसा पुरत दर पुष्त चकरूती थी। धीरे- 
धीरे इस प्रथा मे भी विकास हुआ है, वह वरावर सुबरती गई है। प्रति- 
हिंसा का सिद्धान्त मनोवैज्ञानिक रूप से हानिकर समझ लिया गया है 
और अपराधी में अच्छी वृत्तियाँ जगाने की ओर आधुनिक दण्ड-विज्ञान की 
प्रवत्ति है। यहाँ तक माना जाने छुगरा हैं कि अपराध करने में अपराधी 
उतना जिम्मेदार नही जितना उएके इर्द-गिदें का अथवा सामाजिक वाता 
वरण जिम्मेदार है। अपराधों की ज़िम्मेदारी अब व्यक्ति से हटकर समाज 
पर आने लगी हैं। कोई चोरी करता है तो अब उसे गहित ओर नीच नही 
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समझकर यह खयाल किया जाता है क्रि समाव की विपमता के कारण 
इसके बच्चे भूसों मरते होगे अथवा उसमे कोड जन्य अनिवार्य आवध्यवना 
होगी, तव इसमे चोरी की | उसलिए इस चोरी के छिए अप्रत्यक्षस्प से 
वे छोग अधिक जिम्मेदार हे जिनके यहाँ मोपण में कमाये हए छाती और 
क्रोडो रुपये व्यर्थ और फालतू पठे हुए हे । यदि उसने क्रिसी जररत के 
कारण नही, आदतन चोरी की है तो भी उसमें समाज की आशिक 
जिम्मेदारी रहती ही है कि उसने व्यक्ति के विकास के अनुझूड बाता- 
वरण पैदा नहीं क्रिथा या उचित और हितकारी शिक्षण मे वंचित 
रमा । दण्डप्रथा का आधार ही बदलता जा रहा है। अनेक देशो से फॉसी 
की सजा उठ चुकी है । जहा अब तऊ है वहाँ भी से उठा देने की माँग 
पीरे-चीरे बढ़ती जा रही है । दण्ड का स्थान मानसिक अपीड भर 
सुधार छेसते जा रहे है । जेलो को सुधारणागृहों का रूप दिया जा रहा हैं 
अपराधियों के हृदयो में दवी मानवी बृत्तियों को उसार कर उन्हें जिम्मे- 
दार और सुशील नागरिक बनाने की चेप्टा जारी है । 

श्रम-संस्था--एफ जमाना था जब श्रम लेनेवाले और देनेवाले के 
वीच मालिक और नौकर के सम्बन्ध का बच्य ही भद्दा मप वा। नौकर 
का मतलब यह था कि उसका तन मन सव मालिक के अधीन हैं। नौकर 
को आदमी नहीं, जानवर समझा जाता था। वह बैल री तरह काम 
करता था ओर बेल की तरह ही वर्ताव उसके साथ होता था । जरा-्मी 
गलती या मालिक के सनन्‍्तोष के अन॒कूछ कोई काम न होने पर उसे 
हष्टरों से पीटा जाता--कभी-कभी उसयी खाल उधेड जाती, कभी वह 
बेहोग होजाता, कभी उसके प्राण-पस्तेर प्रयाण कर जाते । उसे अँवेरी 
गंदी कोठरियों मे बद कर दिया जाता, खान-पीना न देकर उसे तडपाया 


जाता । अनेक स्थानों में उसे विवाह करके गृहस्थ जीवन बिताने का 
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भी अधिकार न था और जहाँ कही था भी तहाँ तौकर का समस्त कुटुम्त् 
मालिक का गुलाम होता था । नौकर खरीदे जाते थे । और कुछ रुपयो 
के लिए उनकी सारी जिन्दगी निर्दय मालिक के हाथ विक जाती थी । 
दोनो छा सम्बन्ध जवर्दस्ती, हिंसा पर जराश्नित था। सैऊडों वर्षों में यह 
सस्थ धीरे-धीरे सुधरी है और गुलामी की प्रथा का अधिकाथ देशो से 
लोप होंगया है । वेगार की प्रथा उठ गई हैं। श्रमिक अब आजीवन 
दासता की जज्जीरो से मुक्त होगया है । अब श्रम या मजदूरी काम करने 
वाले और काम करानेवाले के वोच का एक अपनी स्वतत्र इच्छा से किया 
हुआ सम्बन्ध या ठेका है । मालिक को जो रेट ते होगया है उसके अवु- 
सार मजदूरी देनी पडती है । दोनों एवं दूसरे से सम्बन्ध तोड लेने के 
लिए स्वतत्र हे । अव श्रमिक या दाम करनेवाला यह नहीं नमन्षता कि 
काम देकर काम देनेवाले ने उसवो कुछ दान कर दिया हैं। अब कम से 
कम मिद्धान्त में, दोनो पक्ष समाव स्थिति ओर मर्यादा रखते हैं । एक 
काम करता हैं, दूसरा उस काम के लिए पैसे देता हैं। यह सुविधाओं 
का परस्पर अदला-बदला है, इसमे कृपा की कोई वात नही | यही 
नहीं जिन देशों मे जागरण की लहर फैल गई है वहाँ तो उलटें काम 
करने वाला भव यह अच्छी तरह समझने लगा है कि जो पैसे उसे मिलते 
है वे उसके काम के बदले में कम ही मिलते है | इसलिए कृपा तो इसमें 
गतिया नही है, उल्टे कुछ अन्याय ही हैं। इस अन्याय की इूर करके 
उचित मजदूरी प्राप्त करने के लिए मजदूरों एवं काम करने वालो का, 
हर पेजे और हर क्षेत्र मे, दिन-दिन संगठन होता जा रहा हूं। वह 
सगठन अब काफी प्रभावशाली भी वनता जा रहा हैं। उस आन्दोलन के 
प्रभाव से तथा लोकमत की अनुकूलता के कारण काम करने के वक्‍त में 
बरावर कमी होती जाती है। अब ढुकानों तथा छरो में निजी नोकरो के 
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रूप में काम करने बाठों के काम का समय भी निश्चित हरने के दिए 


आवाज़ उठाई जाने लगी है और चूदि न्याय एस मांग के साथ हैं, छुछ 
दिनों में अनश्य ही उसमें भी सफठता मिलेगी | फिर समय और मजदूरी 
का ही सवाल नहीं हैं। क्षमिक में क्र पहड़े डी अषपक्षा आन्‍्म-ग्रश्यास 
हैं। उम्र आज अपनी ताकत था अधिक आने है। भात यह उा था 
भूसा नहीं, अपने अपने कतफारों का छा|ण्नेयाठा बन गया है। उसने 
जपने साथ सज्जनतापूर्ण व्यवहार फिये जाने फी भी मांग की # और एस 
माँग में आशिक सफदता उसे मिछ भी गई /॥ बरयडे कदूजारगना 
में काम करनेवादे मजदूरों को स्पच्छ 2वादार मवान, क्षामताट, मातत्य 
तथा जनेक बातो की सुविधाएँ दिखाने की चेग्टा होहमस भी” सरगारा 
की ओर से भी, जारी है । मतलूव यह हि एप दिन ध्मन्मस्ण में जो 
जवदंस्ती और हिसा थी बहू ऊमण छुप्त होतों गई है । सुविधाओं जौर 
धन-वितरण की विपमताओं के कारण अप्रत्यक्ष समा नो आज भी है फिर 
भी पहले की अपेक्षा श्रमिक कही अधिक स्वतत्र होगया है और उमर प्रति 
की जानेवाली जपदंस्ती बराबर फम होती गई है और फूम होती था रह 
है। अप्रत्यक्ष हिंसा के विद भी तनमत संगठित होना जा रहा हैं । 

इस प्रकार के भंकठो उदाहरण दिये जा पाले है। जीवन ऊ प्रत्पेर 
क्षेत्र में यही कम रहा हैं। मानवता की गति हिसा यी जगह अहिसा 
ओर सधर्प की जगह सहयाग की ओर रही है। भानयता का 5 निटाम 
इसी प्रेमअबृत्ति के परिष्फरण और विकास का इनिहास है । सभ्यता का 
का विकाम, सहानुभूति, प्रेम, सहयोग, भहिसा और सत्य को झेकर ही 
सम्भव हो सका है। | 

सुधार के लिए ग्रान्तरिक योर वाद्य साधनों का समन्वय 

जो वात व्यक्ति के लिए रही है वही ममप्टि के लिए भी सत्य हैं) 
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जबतक समप्टियत सम्बन्धों में भी प्रेम, सत्य, उदारता, सहयोग, सहिप्णता 
इत्यादि मानवोचित गुणों को नहीं अपनाया जाता तबतक समाज एट 
व्यक्ति दोनो के जीवन अन्धकार, दुख और भतृप्नि से भरे हुए रहेंगे । 
मनवता ने व्यक्ति के सुधार और परिप्कार के लिए तथा उनसे सामा- 
जिक, सभ्य और शिष्ट बताने के लिए सदा दोहरे उपाय का अवलम्बन 
किया हैँ । इसने उसके मन में ज्ञान को जाग्रत किया भोर अन्दर से उसे 
परिष्कृत और सभ्य बनाने की चेष्टा की । यह आन्तरिक सुधार का क्रम 
था | इस आतन्तरिक साधन के साथ उसने वाहरी दवाव का भी अव- 
लम्बन किया । उसने ऐसी परिस्थिति, प्रतिवस्ध॒ तथा कठिनाइयाँ पैदा 
की जिनसे मनुष्य की समाज-हित-विरोधी प्रवृत्तियाँ रुक जाये या कठित 
और असभव हो जाये । पहले को हम मनोवैज्ञानिक, मानसिक, आशस्त- 
रिक, नंतिक या आध्यात्मिक प्रयत्न कह सकते हैँ | दूसरे को सामाजिक 
कानूनी दवाव या शिप्टाचार कहा जा सकता है। सुधारको, महात्माओं 
और पैगम्वरों ने पहले ( आन्तरिक सुधार के ) उपाय का अवृलम्बन 
किया, उन्होने व्यक्ति के मन को उदार और उच्च बनाने की चेप्टा की | 
इनके उपदेशों की स्थायी घनने और उनके विरुद्ध चछने को कठिन वना 
देने के लिए शाप्षको, राजनीतिज्ञो और स्मृतिकारों ने नियम वनाये। इस 
प्रकार आन्तरिक और बाह्य दोनों प्रकार के साधनों का अवरूम्बन, 
व्यक्ति के सुधार-क्रम में, सर्वदा लिया जाता रहा है। जब-जंब इनमे से 
एक की उपेक्षा की गईं, एक का प्रभाव नष्ट होगया या वह दूसरे की 
भावना के विरुद्ध चला गया तव-तब व्यक्ति का पतन हुआ है ओर अन्त 
में दोनो साधन विकृत, भ्रप्ट ओर बेअसर होगये हे । आन्तरिक और 
बाह्य दोनों साधनों को साथ-साथ, एक दूसरे को शक्तिमान बनाते हुए, 
चलना चाहिए । एक के विना दूसरा लंगडा रहेगा | इसका एक उदाहरण 
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राष्ट्रमघ के ल्‍प में हमारी आँखों के सामने है । उसकी सफलता का 
प्रधान कारण यह है कि तत्नम्वन्धी आन्तरिकि प्रयत्न और साधन को 
अभीतक दुनिया ने अपनाया नहीं हैं। अभीतक उसका अहिंसा «गैर सत्य 
में विब्वास नहीं हैं। बिना मानसिक तैयारी के बाहरी दबाव केवल 
बचना हैं । समूह और समाज की तो बात जाने दीजिए, औसत व्यक्ति 
तक अभी सत्य और अहिसा को ग्रहण करने में हिचकिचाता हैं। वह 
समझ नहीं पा रहा हू कि यद्व और आक्रमण से देश की रक्षा उसके 
द्वारा क्सि प्रकार की जा सकती है। एमी हालत में वाहरी दवाव यथा 
नस्था अवध्य असफल होगी | उसमें सम्मिलित होनेवालों में स्व सुधार 
एवं विकास का आनन्‍्तरिक क्रम अभीतक प्रकट नहीं हआ है । इसीलिए 
संध न केवल बुरी तरह असफल हआ है वरन्‌ अपने रध्ष्य की विरुद्ध 
दिगा में जा रहा हैँ और स्वार्थी राप्ट्रो के हाथ में एक अस्त्र मात्र वनकर 
रह गया है 


हल क्या हैं ? 


ऐसी विपमता, विब्वासहीनता और अथकार से भरी दनिया में गाधी 
जी अपने सत्य और अहिंसा के मदेश के साथ आये है। उन्होंने एक ऐति- 
दातिक आवश्यकता और धर्म की पूतति का प्रयत्न किया है । यह हमारा 
सौभाग्य है कि उनमें न केवछ भान्तरिक और मनोवैज्ञानिक तैयारी है 
वल्कि उसके साथ सघटना-जक्ति भी यथेप्ट है । हिसा चत्तता, यद्ध और 
अविज्वास के इस युग मे, जीवन के प्रत्येक क्षेत्र ओर पक्ष मं, सत्य और 
अहिसा की अनिवार्यता मे उनका दट-विव्वास देखकर लोगों का आश्चर्य 
करता स्वाभाविक है । यदि उनमें अपने सिद्धान्तो का कुगलतापुवंक 


संघटन कर सकने की शक्ति न होती तो छोग उनकी वातो को स्वप्नदर्गी 
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के प्रछ्वाप समझते पर उन्होंने इन मिद्धान्तो के अनसार बाहरी दवाव का 
भंघटन करके अत्यन्त प्रभावकारी परिणामों की सृष्टि की हैं। जिस दिन 
इन मिद्वान्तो के अनुसार सघटन और क्रियात्मक प्रयत्न से वह भारत की 
समस्या को हल करने में सफल हो जायेंगे उस दिन दुनिया स्वत इन्हें 
मान छेगी क्योकि उसे युद्ध या संगठित सामहिक हिंसा का सामना करने 
के लिए उसी की जोड का, बल्कि उससे भी श्रेप्ठ और कम खर्चीला, 
साधन प्राप्त हो जायगा--ऐसा साधन जिसकी शव का प्रदर्शन वह 
देख चुकी होगी । भारत की स्वाबीनता की समस्या जो सत्य और अहिसा 
के उपायो से हल करने के गाधीजीं के प्रयत्न का यही रहस्य है ! यह 
संसार को एक अत्यन्त बक्तिमान पर निर्दोप अम्त्र प्रदान करने के लिए 
हैं जिसके द्वारा मानव-समाज में व्यक्ति और समप्टि के लिए जो दो 
विन्कुल जुदी नैतिक कसौटियाँ और मूत्यावार प्रचलित है उनका अन्त 
हो जायगा | यह कहना बहत कठिन है कि निकट भविष्य में ससार इस 
सत्य को अपना लेगा था नहीं। जो समाज सदियों से हिसा को शक्ति 
का प्रधान अस्त्र मानता और समझता आया है वह अगर सी वर्ष में भी 
अहिसा को 7हण करले नो समझना चाहिए कि ऋरान्तिकारी गति से वह 
सभ्यता के क्रम में आगे वढा है । मानवता के विकास में सौ-दो-सौ वर्य 
समय की बहुत छोटी इकाइयाँ हैं । 
इन नूतन अस्थों के सहारे भारतीय स्वतन्तता-युद्ध की तीन लडाइ्याँ 
लडी गई हूँ और तीनो मे राष्ट्रीय शक्ति के जागरण का आू्चर्यजनक 
प्रदर्शन हमने देखा हैँ । हिसात्मक युद्र से इनकी तुलना करते है तो आँखे 
बुल जाती हैँ | इन युद्धो में भौतिक दृष्टि से दुर्वछ और विशूखल्ल एक 
गप्ट्र ससार के एक परमणक्तिशाली साम्राज्य के विरेद्ध खड़ा हुआ था 
पर व्यापार-व्यवसाय चलता रहा, लोगो के देनिक जीवन-क्रम ये कोई 
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गडवटी नहीं आई, मरनेवालो की संस्या नगण्य रही, घृणा का भाव 
बहत कम फैला | अताथो और विधवाओं के चीत्कार से आकाग कम्पित 
नहीं हआ जो हिसात्मक यद्वो का एक निश्चित परिणाम है। जो लोग 
युद्ध से अछग रहे उनकी जिन्दगी तथा सम्पत्ति सर्वेबा सुरक्षित रही। 
इसमे छोटे क्षेत्र तथा परिमाण में होनेवाले हिसात्मक युद्ध के सामने उततदे 
बड़े व्यापक यद्ध से जो थोड़ी बहुत क्षति हुई वह बिल्कुल नगग्य है, 
लाभ उसकी अपेक्षा कही अधिक हुआ । दोनों पक्षों की भौतिक क्षति 
वहत ही कम हुई पर अत्याचारी की नेतिक साख एक दम नप्ट हो गई | 
इन तीनो युद्धों के बाद चिद्रेशी का भय नप्ट हो गया, उसके जादू का 
प्रभाव टट गया । उसकी इज्जत खत्म हो गई, उसका नैतिक प्रभाव 
समाप्त हो गया, उसकी रीढ टट गई । यह ठीक है कि स्वराज्य नही 
मिला पर १५ या २० वर्ष मे सेकडो वर्षों की गृूलामी का दूर होना 
असम्भव था । स्वतन्त्रता के लिए इटली और आयरलेण्ड के हिसात्मक 
युद्ध नेकडो वर्षो तक. चलते रहे | छासो मारे गयें, करोड़ो की सम्पत्ति 
नप्ट हो गई और प्रतिहिस। तथा घृणा का कैसा त्ाडव देखने में आया । 
पृ्त-दर-पुष्त के लिए घणा स्थायी हो गई जिसके कारण आगे भी वरा- 
वर लटठाइयो का सिलसिला जारी रहा। मानवता को कितना द ख-दर्द 
झेलना पडा और आज भी वहीं घणा की परम्परा चल रही हैं। गाधीजी 
ने ऐसे भयनक हिसात्मक युद्ध के साधन की जगह एक नैतिक अहिसात्मक 
उपाय खोज निकाला । उसकी खोज करके ही वह वैठ नही रहे वल्कि इस 
खीज के बाद उन्होंने उसका सघटन किया, और उसे क्रियात्मक रूप देकर 
प्रभावशाली वनाया । इस प्रयोग के कई स्पष्ट और निश्चित रुप से छाभ- 
कारी परिणाम निकले । इसने ससार का ध्यान अपनी ओर आकपित किया । 

सच्चे सत्याग्रही के मन मे विरोधी या किसी के प्रति कोई अशुभ 
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भात्रना नहीं होती पर सत्यायह के सामूहिक प्रयोग में वह केवछ अपने 
बालरिकि, आध्यात्मिक एवं व्यवितगन आत्मवलछ पर ही निर्भर करके 
नहीं बैठ रहता। निश्चय ही उसकी सम्पूर्ण शक्ति का खोत यही हूँ पर 
वह इस झक्िति को संगठित करता, उसे सस्वाओं के द्वारा चछाता और 
यो बाह्य रप देता तथा उसके दबाव से युद्वनीति का काम छेता हे । 
भनेक विरोधी हमारी त्रूटियों को ओर सकेत करके अहिंसा ओर सत्य पर 
व्यग बसे है । पर याद रसना चाहिए फ्ि प्रत्येक आन्‍्तरिक, आध्यात्मिक 
गवित जब वाह क्षेत्रो मे प्रयम्त होतो है तो उसे मिली-जुली, दोपगुणमय 
सामग्री का इस्तेमाल करना पता हैं इसलिए उसमे बुछ न कुछ दोप 
था ही जाता है । पूर्णात्मा त्यहीन है। इसे बाह्य साथनो की सहायता 
लेने को आवस्यतता नहीं पड़ती । जब तक हमे दुनिया में रहना और 
उसमे भाग झेना है हम उतना ही कर सकते हे कि जहाँ तक सम्भव हो 
प्रत्येक उपाय से अपनी आत्मिक घुद्धता को अविक-से-अधिक सुरक्षित रखे 
ओर त्मारी गति आगे की ओर हो । 

मेरे कहने का तात्पर्य यह हैं फरि समप्टिगत सम्बन्धों में अहिसा का, 
संदाचरण का समावेश ही हमारी सामाजिक समस्याओं का हल हूँ। मानव- 
समाज की गति इसी प्रेम-सावना की ओर रही हैँ । उसका सुधार, 
परिफार और विकास उसी को छेकर हुआ है । इसे अपनाये बिना उसे 
गति नहीं। चाहे फोई इसे स्वीकार करे या अस्वीकार, अन्त में इसी 
की विजय होगी | पर यदि हम इसे समझले तो विकास की गति को 


तेज़ कर सकते है और मनुष्यता को उसके लक्ष्य की साधना में सहायता 
दे सफने है । 


नवीन ओर ग्रचीन ये अन्तर 
वेसे प्रेम का यह सिद्धान्त और कानून कुछ नया नहीं है । युगो से 
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विभिन्न देशो मे महापुरुषों ने इसका उपदेश किया है, इस पर चलने के 
लिए लोगो को प्रेरणा की है। पर इसका प्रयोग मुस्यत व्यक्तिगत सवंधो 
मे ही होता रहा है। गाधीजी ने समष्टिगत सम्बन्धों में भी उसकी 
अवतारणा की है । 

पर इसके अलावा भी उनके प्रयोग में कुछ विशेषता है। धर्मात्मा 
ऋषियों और महापुरुषों ने जिस प्रेम-सिद्धान्त (अथवा अहिंसा) की 
दीक्षा दी थी वह प्रधानत मानसिक, आन्तरिक और व्यक्तिगत था । 
इसका क्रियात्मक प्रयोग भी था पर यह संसार की भौतिक समस्याओ 
को निकट वर्तमान मे हल नहीं कर सकता था । यह केवल निजी अन्त 
शक्ति पर आश्रित होता था। यदि इसके प्रयोग से निकट भविष्य मे 
वाछनीय फल न मिले तो समझ लिया जाता था कि किसी-न-किसी समय 
या प्रकार यहाँ अथवा दूसरी दुनिया मे इसका फल अवश्य मिलेगा । 
इसका क्षेत्र यह ससार नहीं था। अपनी निष्ठा में यह पक्का था और 
यही फल पाने की उसे कोई परवा न थी | इसीलिए अहिंसा की प्राचीन 
धारणा ने अपने को संगठित करने का प्रयत्न नही किया | यह या तो 
व्यक्तियों तक सीमित थी या वोद्धो और ईसाइयो की तरह जब भी इसके 
संग्रठन का प्रयत्न किया गया तो इसका उद्देश्य सहवभियों को धर्म- 
चिन्तन के क्षेत्र में सहायता पहुँचाना या धममं-प्रचार मात्र था। सासारिक 
प्रइनो के प्रति धमिष्ठ लोग उदासीन रहते थे--जों कुछ भगवान की 
इच्छा होगी, होगा । बुराई को ईब्वर की कृपा का ऐसा विश्वास न था 
इसलिए उसे आश्रय देनेवाले अपना संगठन करते गये । फल हम आज 
देख रहे है--यद्यपि सज्जनो, धर्मात्माओ में आन्तरिक शान्ति और आनन्द 


का अभाव नहीं है पर वचको और शोपणकर्त्ताओं ने सगठित होकर 
दुनिया की सब विभूतियों पर एकाधिकार कर रखा हैं । 
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पुराना प्रेम-सिद्धान्त अप्रतिरोध का सिद्धात्त था । यह बुराई का 
विरोध नही करता था । इसका कहना था कि कोई कोट माँगे तो उसे 
अपना चोगा उत्तारकर दे देदो, कोई एक गाल पर थप्पड मारे तो दूसरा 
गाल भी सामने कर दो । एक हिन्दू सन्त की कथा प्रसिद्ध है। रात को 
उनकी कुटी में चोर घुसा । वहाँ उस वेचारे के लिए क्या था ? सन्त ने 
सोचा--वेचारा निराश होकर लौठेगा इसलिए जो कम्बरू ओढे हुए थे 
उसे यो फेक़ दिया कि चोर को लेजाने में सुविधा हो । इसमे सन्देह नहीं 
कि ऐसी कथाओ में भी एक शिक्षा है। वह चोर सन्‍्त की असाधारण 
उदारता और त्याग से प्रभावित हुआ और स्वय सनन्‍्यासी और तपस्वी 
होगया । पर बिना उचित वाह्य सगठन के इस तरह का सिद्धान्त केवल 
सन्‍्यासी, ससार-त्यागी के लिए ही उपयोगी हो सकता हैँ । दुनियावी 
मामलो में यह नहीं चल सकता । आत्मचिन्तन जोर आत्मसाक्षात्कार के 
के लिए अवध्य यह उपयोगी है पर समप्टिगत सम्बन्धी एवं सामाजिक 
जीवन के नियत्रण, परिष्करण और सगठन में यह कुछ विज्येप लाभदायक 
नही हो सकता | इसीलिए शासन सस्था, राजनीति भौर सामूहिक 
सम्वन्धों में यह प्रभावकारी न हो सका। क्योकि इनका सम्बन्ध व्याव- 
हारिक परिणामो एवं सुविधाओ से हैँ । व्यक्ति ज्ञानोन्मेप की अवस्था में 
सब भौतिक सुविधाओ का त्याग कर सकता हूँ। वह केवल अपने नि३चय 
और इच्छा से वैसा करता हैं पर जनसमृह भूखा ओर सर्वहारा होकर 
अधिक समय तक नही रह सकता । वह भावी एवं अनिश्चित आतनन्‍्द 
की आशा में पडकर कपडे-छत्ते, भोजन तथा वाल-वच्चों की विविधि 
सुविधाओं की चित्ता का त्याग नहीं कर सकता। जीवन की प्राथमिक 
आवद्यकताओ की. पूत्ति उसके लिए आवश्यक है । इसलिए अहिसा, सत्य 
एव प्रेम के सिद्धान्त को जन-ममृह तभी ग्रहण करेगा जब उसके सगठन 
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से तुरन्त कुछ फल निकल सक्रे । गावीवाद ने जिस अहिसा की उद॒भावना 
की है उसमे प्राचीन से यही अन्तर है। यह कियी प्रकार के अन्याय के 
निराकरण के लिए संगठित की जा सकती हूँ और इसे युद्र का सूप 
दिया जा सकता है। यह निष्किय शक्ति नहीं है। यह कार्य, संगठन, 
लडाई और प्रतिरोध का एक अत्यन्त भक्तिमान और क्रियात्मक भिक्नान्त 
है । केवल शारीरिक सघर्ष को यह वचाता है पर नैतिक विरोध में यह 
वडा प्रवल है । 

गावीवाद व्यक्ति और समप्टि के संघर्ष की इस प्रकार दूर करना 
चाहता है । उसकी घोषणा है कि दोनो के सहयोग से ही मानवता की 
सच्ची उन्नति सभव है । व्यक्ति के लिए उसका सन्देश आत्मश्द्रि भौर 
समाज-हिंत के लिए स्वार्ग-त्याग हैं। समाज के लिए उसका मन्देश 
व्यक्ति की स्वतत्रता की रक्षा करते हुए सामूहिक सम्बन्धों में सात्त्विकता 
स्वच्छता, प्रेम और सहयोग को अपनाना हैँ । दोनों में जो विपमता आजे 
है उसे दूर किये विना ससार में शान्ति नहीं हो सकती । दोनों को सदा- 
चरण के एक ही धरातल पर सडा करना पडेगा। तभी सामूहिक वचना 
शोपण, पाखण्ड, अन्याय और विपमता का अन्त होगा। ग्राधीवाद ने 
केवछ रोग का ही निदान नही किया हैं वरत्‌ उस रोग को दूर करने 
ओर समाज की काया तथा मानस को नीरोग एवं स्वस्थ करने लिए 
क्रियात्मक उपायो की भी खोज की है । ससार में समता और गान्ति लाने 
के लिए अहिसा और सत्याग्रह की युद्धनीति का पूरा विज्ञान ही उसने हमें 
भेट किया है। यह मानवता को उसकी बहुत बडी देन है। यह भारत 
की अन्त प्रतिभा के अनुकूल ही हुआ है । ससार का भविष्य इसपर निर्भर 
हैं और मानव-सस्क्ृति इसका आश्रय लिए बिना पनप नही सकती ।” 


अमल कम का 
“आचाये कृपलानी की 'अहिसात्मक क्रान्ति (अग्रेज़ी)के आधार पर 
१५० 


7; ० 


आधुनिक भारतीय इतिहास में 


गांधी-युग--! 
[ देन और प्रवृत्तियां | 


रप्ट्र की आत्मा का प्रथम जागरण ' 

१९१९ का साल था । भारत के क्षितिज पर बादल का एक छोटा- 
सा टुकडा दिखाई दिया । उस समय वहू भय और विचार को जगह 
विनोद ओर कोतूहल का विपय अधिक था। पर एक वर्ष बीतते न बीतते 
वह समस्त आकाह में छा गया। बिजली की कडक से मेदिनी कॉप उठो। 
राष्ट्रीय आकाक्षाओं के सूख-से रहे अकुर इस वर्षा से हरे होगये | दिलो 
के अन्वकार में प्रकाश की एक कौध, और हमने किचित्‌ आइचये से इर्दे- 
गिर्दे टटोलकर देखना शुरू किया कि हम कहाँ है और क्या है ? हमारे 
मन अयाचित, असम्भावित घटनाओ की ओर इश्ञारा करके मानों पूछ 
रहे थे कि अभी क्या था और क्या होगया और यह कि क्या यह सम्भव है ” 

आज १९३९ की राजनीतिक घटनाओ का विद्यार्थी उस आकस्मिक 
परिवर्तेत की कल्पना नही कर सकता, जो १९१९ और २० में, अपनी 
असाधारणता के क/रण एक आदइचर्य और देवी घटनाओ की भॉति हमारे 
जीवन में आया । जैसे खुले आकाश के नीचे घोर निद्रा मे पडा आदमी 
एकाएक जोर की आधी एवं वर्षा आजाने से घवडाकर उठ खडा होता 
है और अपनी स्थिति के अनृसार अपने को व्यवस्थित--80]08:--कर' 
लेने मे वृद्धि और विचार की अपेक्षा प्रेरणा से ही अधिक शासित होता 
है, कुछ वेसी ही दशा हमारे मन की भी थी | एक अननुभूत प्रेरणा यन्त्र 
की भाँति हमारा सचालन कर रही थी और हम किचित्‌ गौरव, किचित्‌ 
भाश्चर्य और किचित्‌ सम्भ्रम के साथ एक महान्‌ आलोडन को, स्वय 
चक्राकार घूमते हुए देख रहे थे ' 

यह ठीक हैं कि १९०५ के बग-भग एव तत्सम्बन्धी स्वदेशी आन्दो- 
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लन ने राष्ट्रीय चेतना के पिजरवद्ध पस्ती मे एक स्पन्दन उत्पन्न किया था 
भौर यह भी ठीक है कि उसने साहित्य, विजान और कला की दुनिया में 
एक अद्भूत भावावेश का सर्जन किया । हमारे साहित्य के जीवन में इस 
पृग का लगभग वहीं महत्त्व है, जो यूरोपीय इतिहास में 'रिनैसा' का 
हैं। इस भावावेश ने रवीद्धनाथ, अवनीन्द्रनाथ, जगदीश बोस इत्यादि के 
निर्माण में वडी सहायता की । 

पर इस स्फूति को ठीक-ठीक समझने और अ्रहण करने का काम न 
ही सका । जीवन-व्यापी उपयोग की वात तो दूर रही, राजनीति मे भी 
उसका उचित प्रयोग न किया जा सका । जो उद्देंग राष्ट्र के एक भाग में 
उत्पन्न हुआ था, वह अस्पण्य-सा रह गया। हमने एक स्वप्न तो देखा, 
पर निद्रा न टूटी । बात प्राणो मे न समायी । हवा आयी और प्राणो के 
ऊपर ही ऊपर हमारे अन्त चेतन को स्पर्ग किये बिना निकल गयी । एक 
सिहर हुई और फिर राष्ट्र ओढकर सो गया । 

इस सुपुष्ति पर कुछ युवको को, जिन पर देझ्ष-प्रेम का नशा चढ 
रहा था, खीझ भी हुईं | यह वही खीझ थी, जो क्रान्तिकारी आन्दोलन 
के ल्‍प में कभी यहा, कमी वहा, कमी वाल मे, कभी पञ्जाव में, कभी 
महाराष्ट्र तथा युक्तप्रान्त में मे, कभी देश के वाहर, सनसनीखेज घटनाएँ 
पंदा करती रही । इनकी ज्वलन्त देशभक्ति एक आइचर्य की भाति 
भारतीय वातावरण में चमकी । यह आन्दोलन किसी न किसी रूप में 
वना रहा है और आज भी बिलकुल समाप्त नहीं हुआ है। इसमें भी 
विविधता रही है । भिन्न-भिन्न दल एवं समूह विभिन्न भाव-सरणियों 
से अनुप्राणित होते रहे है । उनकी विचार-धारा एक नही रही, पर देश 
को मुक्ति की प्रेरणा स्पष्ट अथवा धुधले, किसी न किसी रूप में, अवश्य 
सबमे रही है । 
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राष्ट्रीय चेतना के जागरण के क्रम-विकास के इतिहास में इन आन्दो- 
लनो का एक महत्त्वपूर्ण स्थान है। इन्होने वीच बीच मे अन्धकार में 
चमकनेवाली चितगारियों की तरह एक भावना को सदा जीवित रखते 
का प्रयत्न किया--वह भावना, जो १८५७ के स्वातन्त्य-युद्ध के वाद 
शिथिरू और मृतप्राय सी पडी रही है । इन्होने उस भावना को 
“इज्जेक्शन' दे-देकर जीवित रखा और स्वतन्त्रता के प्रयत्नों की परम्परा 
कायम की । इतिहासकार इनको श्रद्धाउ्जलि भौर अध्ये दिये बिना आगे 
नहीं वढ़ सकता । ह 

पर इन प्रयत्नी की अपनी महत्ता होते हुए भी यह कहना कुछ 
अनुचित न होगा कि जब १९१८ में महायुद्ध समाप्त हुआ, देश मे सा- 
महिक उत्तरदायित्व और सर्वागीण जागरण की कोई चेतना न थी । 
राष्ट्रशरीर के कई अगो में वेचेनी यी, पर कोई सर्वग्राही भाव राष्ट्र 
के अन्त करण से उठने नही पा रहा था। आत्मा विस्मृत्त, सुप्त एवं दवी 
हुई थी | लोग बोलते ये, पर उनकी वाणी आपस मे टकरा जाती थी । 
कोई ऐसी भक्ति नहीं थी जो सब में व्याप्त होकर, फिर भी सवके ऊपर 
उठकर, सवपर छा जाय--जो हमारे मन प्राण शरीर सबकों अभिभूत 
कर ले । साधक को मन्त्र तो दिया जा चुका था, पर आत्मयोग के लिए 
अनिवार्य गक्ति का आवाहन ओर सज्चार न हो पाया था | शक्ति थी, 
पर वह विद्वत, विश्वखल, आत्मविस्मृत और जड हो रही थी । 

ऐसे ही समय एक दुबले, देखने मे गवार-से, आदमी की वाणी सुनाई 
दी। इस वाणी में कुछ अद्भुत बल था, जिसने लक्ष-लक्ष हृदयों को 
स्पर्ण किया | एक कोने से यह वाणी उठी और देखते-देखते सब वाणियों 
के ऊपर छा गई | प० जवाहरलाल ने इप्तका जिक्र करते हुए अपने महा- 
ग्रन्थ “ग्लिम्पसेस आव वलड हिस्ट्री' (विश्व-इतिहास की झलक) में ठीक 
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४०४०7, 70: ० ६शीह ” अर्थात्‌ “किन्तु यह आवाज दूसरों से कुछ भिन्न 
थी । यह भान्त और धीमी थी, फिर भी सर्वेसावारण के गोर के ऊपर 
सुनाई देती थी । यह मुलायम और नम्र थी, फिर भी इसमें कही फौछाद 
(का कडापन) छिपा हुआ था । यह मीठी और अपील से भरी हुईं थी, 
फिर भी इसमे कोई दृढ्ठ और डरावनी चीज़ थी । उसमें इस्तेमाल किया 
हुआ प्रत्येक शब्द अर्थ से भरा था और उसके पीछे जबर्दस्त सच्चाई 
मालूम पडती थी । गान्ति और मित्रता की भाषा के पीछे शक्ति और 
क्रिया की कापती हुई छाया थी और अन्याय के आगे न झुकने का निश्चय 
था | आज तो हम इस आवाज से परिचित होगये हू परन्तु 
फरवरी-मार्च १९१९ में वह हमारे लिए नई थी । हम ठीक तरह नहीं 
जानते थे कि इसका क्या करना चाहिए, पर हम पुलकित हो उठे। निन्‍्दा 
की हमारी शोरगूल-भरी राजनीति से यह कुछ एक बिल्कुल जुदा चीज 
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थी---उस राजनीति से यह बिल्कुल भिन्न थी, जो सदा विरोध के निस्सार 
और वेअसर प्रस्तावों मे, जित पर कोई ज्यादा ध्यान न देता था, खत्म 
होती थी । यह क्रिया की, छडाई की राजनीति थी, बातचीत और विवाद 
क्रो राजनीति नही ।” 
दो व्यापक्र परिणाम 

भारतीय राजनीति में गाधीजी के आगमन के तुरन्त दो परिणाम 
हुए । पहली बात तो यह कि राजनीति फैशन और विनोद की चीज की 
जगह शक्ति और अध्ययन की चीज वन गई | वह रईसो के महलो से 
निकलकर सर्वसावारण की झोपडियो की तरफ मुडी । सरो” और राय- 
वबहादुरों की सीमा के बाहर चली गई । घीरे-धीरे, पर निश्चित गति से 
वह जनता-- मासेस--की तरफ आकपित होने लगी । पहली वार लाखो 
प्रामीण एवं अशिक्षित लोगो ने इसमे दिलचस्पी छी। फलत वे मृट्ठी-भर 
लोग, जो अभी तक आराम और वैभव का जीवन विताते हुए केवल 
प्रस्ताव पास कर देने तक अपनी राजनीति की सीमा समझते थे, जिनकी 
देशभक्ति उनके भाषणों की सुन्दर अग्रेजी भाषा से जाची जाती थी, इस 
से अछग होगये । पहली बार राजनीति मे सर्वलावारण की वाणी की 
हुंकार प्रतिध्वनित हुई और क्‍्लबों की जगह जेलो मे उसका सिज्चन 
आरम्भ हुआ । + 

दूसरा परिणाम यह हुआ कि पहली बार देश के सामने आज़ादी 
हासिल करने के लिए एक खुला हुआ कार्यक्रम रक्खा गया । देश को 
केवल एक स्पष्ठत घोषित कार्यक्रम ही नही मिला, वरन्‌ इससे भी अधिक 
महत्त्व की वात यह हुई कि उसे एक ऐसा साधन भी गाधीजी से मिला, 
जिससे जनता को स्वतन्त्र होने की पहली बार व्यापक सम्भावना हुई 
इसके पूर्व के ऋत्तिकारी आन्दोलन हिंसा एव षडयन्त्र के कारण स्वभावत 
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गुप्त एव गोपनीय थे । सर्वसाधारण से उनका सम्यन्ध ने था। लोगो की 
इच्छा-अनिच्ठा का उनपर कोई प्रभाव न पढ़ता था। इसलिए उनके 
कार्यक्रम भी सीमित थे और उनमे बहुत थोड़े छोगों का जीवन तथा 
विचार-धारा प्रतिविम्वित होती थी। देश की स्वतन्त्रता-प्राप्ति का कार्य- 
क्रम किस प्रकार, किन उपायो और साधनों से पूरा किया जाबगा, इसको 
कोई स्पप्ट योजना छोगो के सामने न थी । यह स्पप्ट था कि भारत-जसे 
निरस्न देश मे हिसा के द्वारा ब्रिटिश साम्राज्य की सुदृढ़ दीवारों को 
हिलाया नहीं जा सकता था । हिसा-अहिसा की तात्तिक विवेचना को 
छोडकर शुद्ध व्यावहारिक कार्यक्म की दृष्टि से भी इन वातो का कुंछ 
अधिक मूल्य नही था । हिंसापूर्ण उपायो से देव की स्वतन्त्रता की सिद्धि 
केवल दो ही प्रकार सम्भव हो सकती थी । 

१ खुली बगावत, 

२ ब्िटेन के शझब्र-देशो से मिलकर पडयन्त्र तथा वगावत। 


हिप्तातमक क्रान्ति की असम्भाविता 


यह स्पष्ट हैं कि भारत में इस प्रकार के सफल विद्रोह की सम्भावना 
कम-से-कम थी । पहले तो महायुद्ध के पूर्व, या वाद में भी, ब्रिटेत की 
स्थिति दुनिया में बहुत मजबूत थी। पूर्व में तो कोई राष्ट्र उसका सामना 
करने की हिम्मत ही नहीं कर सकता था | जनता का अधिकाग भाग 
निरस्त्र था। थोडे-बहुत जो गस्त्र सग्रह किये जा सकते थे, वे भी पुराने 
ढग के, भोडे और नवीन गस्थ्रास्त्रो के विरुद्ध व्यर्थ तथा निप्फल थे । 
देश में उपयोगी अस्त्र-शस्त्र-निर्माण की सुविधाएँ नगण्य थी। गोपनीव 
कार्यक्रमों एव. पड़यन्त्रों का निभाना देश के सम्कार एवं परम्परा के 
विरुद्ध था । इस बात को उस समय के अनेक प्रसिद्ध क्रान्तिकारियों ने भी 
१५७ 


गाधीवाद की रूप-रेखा 


स्वीकार किया है | देश की जनता के क्रिय्रात्मक सहयोग की तो कोई 
बात ही न थी, क्योंकि वह इस विपय में अन्वकार में रहती थी और 
कभी-कभी प्रकट हो जाने वाली घटनाओं की ओर आशब्चये एवं कौतृहल 
के साथ देखती थी | देश के अधिकाभ भाग, विगेषत उत्तर भारत में, 
मंदान होने तथा उनमे आवागमन के द्रत साधनों की परयप्तिता के कारण, 
क्रान्ति के लिए प्राकृतिक सुविधाओं का भी अपेक्षाकृत अभात्र था । 

इस प्रकार जब गाँधीजी ने भारतीय राजनीति के क्षेत्र में पर्दापण 
किया, तव हमारे सामने न तो स्वतन्त्रता का कोई संगठित कार्यक्रम था, 
न किसी ऐसे सावन का पता था जिससे स्वतन्त्रता प्राप्त करने की व्यापक 
रूप से आगा की जा सके | सगठित समस्त्र क्रान्ति असम्भव थीं और 
व्यक्तिग आतंकवाद व्यर्थ था। इसका प्रभाव जनता पर और बुरा पडता 
था। इसलिए भारत की आत्मा अभिव्यक्ति के साधन के अभाव में 
गिथिलल, पीडित और मूछित थी। जो वेचेन थे, उनमे भी कुछ कर न 
सकने की खीझ और असफलता का देश था। गांधीजी ने पहली वार 
रोग का ठीक निदा्न॑ किया और उन्होने राष्ट्र को एक ओर तो अपने 
को अभिव्यक्त करने का मोका प्रदान किया दूसरी ओर उस अभिव्यक्ति 
के योग्य सावन दिये। उन्होने देश से कहा कि यह ब्रिटेन की अपनी गक्ति 
नहीं, वरन्‌ उसे मिलने वाले तुम्हारे सहयोग की भवित है, जिसपर हमारी 
गुलामी का यह भवत--यह जासन टिका हैं । अपना सहयोग खीच छो, 
यह भवन निरवलूम्व तथा निरावार होकर ढह पडेगा। 


मनोवेज्ञानिक परिवर्तन 


इस क्रियात्मक देन से भी अधिक मूल्यवान वह मनोवैज्ञानिक परि- 
वर्तन हैं, जो गादीजी के आगमन और उनकी इस देन से राष्ट्र के मानस 
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में हुआ। पहली बार राष्ट्र ने सुना कि नक्तति अपने से बाहर नहीं 
हैं और अपनी शक्ति का अनुमन्धानमार्ग अपनी ओर देखने में है । अभी 
तक लिवसल और हिंसक नान्तिकारी सव अपनी सफलता के लिए दूसरी 
ओर देपते थे | उनकी आशा और शत्ीक्षा विद्येप परिस्थितियों के प्रति 
थी । गाधीजी ने देश को आत्म-विश्वास का मन्त्र दिया । उनकी वरावर 
यह स्थापना रहीं है कि दूसरों की सहायता से स्वतन्त्रता नही मिल सकती 
है। प्नना ही नहीं, उनका यह भी वहना है कि उस प्रकार की बाहरी 
सहायता या ठान से मिद्नी हुई स्वतन्तता लेने योग्य नहीं है, क्योकि जो 
स्वतन्त्रता जपनी अमित से प्राप्त ने होगी उसकी रक्षा भी नहीं हो 
सकेगी । उस प्रफा” देश को बात्म-पन्चिय का जो स्वाद मिला, उससे 
हमारी मानसिक शिविल्‍्ता दूर हो गई और हमारी सुस्त भात्मा उठवर 


सच ॥| मे 


चौत्न्नी हो गयी । 
जात्म-परिचय के इस उल्लास ने स्वनावत सार्वजनिक जीवन की 
मैसिक मर्यादा को ऊँचा कर दिया। १९२१ के वे दिन हमें याद है, जब 
चोरो जौर डाबुणो की वृत्ति में भी गावीवाद के क्रियात्मक स्पर्ण से एक 
साथुता आ गयी थी । गाँधी टोपी ऊी साथ बाज़ार में वेहद बढी हुई 
थी । उसे पहननेवालों की ओर पीडित जनता बाता की भाति देखती 
थी । लोगो ने अपने जाप व्यसनों का त्याग करना घुरू कर दिया था। 
पहटी बार सार्वजनिक जीवन--विनेषत राजनीतिक क्षेत्र--में सचाई, 
सनरत्ता, सावता और सदाचरण को अनिवार्य महत्त्व प्राज्न हुजा । अनेक 
घराद्ियों ने अराब वा त्याय कर दिया, अनेक आदमियों ने अपना 
सर्वस्व गवाने का बतरा उठाकर भी अपने विरोधियों पर से मुकहमे उठा 
लिये, पहली वार राष्ट्र वे उस सच्चे आत्मोल्ठास का अनुभव किया, 
जो सकुचितता से ऊपर उठने पर होता है । अनेक वेश्याओं ने वेब्यावृत्ति 
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त्याग दी। हजारों आदमियों ने अपने को ऊपर उठाने वाला अथवा 
ओधित करने वाला एक न एक ब्रत लिया । 

इन वातो को चाहे जिस दृष्टिकोण से देखा जाय, इतना मानना 
यड़ेगा कि यह एक नवीन जक्ति का, जो राष्ट्र में आरही थी, प्रतीक थी। 

१९२० ई० से १९३८ ई० तक, अठारह वर्ष हो गये हैँ । गाधी-युग 
अभी चल ही रहा हैँ । वीच-बीच मे लोग कहते रहे हे कि गाधी खत्म 
हो गया, पर यह खीझ की वाणी थी । गावी खत्म होकर भी खत्म नहीं 
हीता--भऔर ठीक उस समय, जव कुछ छोग उसके यूग की समाप्ति की 
घोपणा कर रहे होते है, वह जी उठता है, उन्हे छेड देता है और सबपर 
छा जाता है | 

इस गाधी-युग में हमने तीस क्रियात्मक लडाइयाँ छडी हैं। १९२१ 
का असहयोग आन्दोलन टेकनीक' और आइडियालोजी' मे विककुल नया 
था, इसलिए उसके सगठन में अनेक कमिया रह गयी थी। ९-१० वर्ष 
की तैयारी के वाद १९३० का सत्याग्रह आया | इसने सचमुच ब्रिटिश 
साम्राज्य को कृपा दिया। कम-से-कम यह तो प्रकट हो ही गया कि गाधी 
जिस सत्याग्रह की दीक्षा देता हैं, उसमे असीम सम्भावनाएँ है | १९३२ 
का आन्दोलन तो १९३० के बान्दोलन का हीं एक उपसहार था। इस- 
लिए उसका जिक्र हम अलग से नही कर रहे हे । इन आन्दोलनों ने यह 
स्पप्ट कर दिया कि सत्याग्रह निष्क्रिय प्रतिरोध नहीं है और युद्ध के रूप 
में इसका भछी भाति प्रयोग किया जा सकता हैं । यह भी कि इसमे 
अमित गक्ति है और जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में सफलतापूर्वक इसे वर्ता जा 
सकता हूँ । 

'सर्वोदिय' जीवन का तत्तबान हे 

यहाँ हम सत्याग्रह के तात्तविक स्वरूप की चर्चा छोड देते हैं, पर 
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उसवे व्यावहारिक एवं क्रियात्मक रूप की संक्षिप्त आलोचना भावश्यक 
है । बयोफि बिना उसके ग्राधी-युय और उसकी देन का महत्त्व समझ 
नहीं जा सकता । पहले कहा जा चुका हैं कि गाधीजीने अपने आगमन के 
साथ ही हमें प्रियात्मक शद्व वा एक अस्न एवं साथन प्रदान किया । 
अपने सतत परीक्षण एवं शोपन से इसे उन्होंने एफ विज्ञान का रूप दे 
दिया है । यह विज्ञान जीवन फके प्रत्येक स्तर को छूता ह--यह समस्त 
जीवन का विज्ञान हैं। यह जीवन के सामूहिक उदय एवं विकास का 
विज्ञान है | उसे गाधीजी ने सर्वोदिय' जैसा सुन्दर नाम प्रदान क्या । इस 
नाम में ही आध्यात्मिकता का स्पर्ण है और उससे स्पष्ट है कि यह जीवन 
के राजनीतिल, सामाजिक, आधिक उत्थादि नाना प्रकार के टुकड़े नही 
वरता, बन प्रत्येय को, या सवको, साथ छेकर, सवके विकास वो परस्पर 
असण्ट, था फम-से-क्म प्रक, मानकर चलता हूँ । सर्वोदिय छक्ष्य है 
सब सुखी हो, सव निरामय हो, सब ल्रेव को देखें--यह प्राचीन ऋषि- 
वाणी ही सर्वोदिय हैं । उस सवरदिय' में स्वराज्य सम्मिलित है । राज- 
नीतिक स्व॒तन्तता उस सर्वोदिय का एक अग है, क्योंकि सामूहिक उत्बान 
मे--सर्वोदिय में यह विवश्तापूर्ण अवस्था, यह गुलामी जौर आत्म-विस्मृति 
वाधक हैं । सत्याग्रह दस लक्ष्य की साधना हैँ । गाधीजी के आलोचक 
सबसे वी भूल प्रही करते है | वे प्राय भूल जाते हे कि राजनीतिक 
स्वतन्तता उनका कोई लक्ष्य नहीं--जसे यह साम्यवादियों का लक्ष्य नही 
हैं । गाधीजी वी सर्वागीण विकास की थ्ोजना का राजनीतिक स्वतन्वता 
एक अग हैँ | एक महत्त्वपूर्ण अग । राजनीतिक गुलामी उनकी स्वोदिय 
की शोजना में पहली बडी बाघा हैं । इसलिए वह उसे दूर कर छेना 
चाहते है, पर स्वत , अपने में, इसका कोई महत्त्व नही । इसका महत्त्व 
इतना ही हैँ कि यह वातावरण को परिप्कृत करने में सहायक होती है, 
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यह आगे के उत्थान की एक सीढी है और सर्वोदिय के लिए अनूकूठ 
वातावरण उत्पन्न करती है । भाध्यात्मिक दृष्टि से यह हमे विवशता एव 
आत्मविस्मृति के अन्धकार से बाहर निकालती हूं । मामाजिक दृष्टि से 
यह जन-समाज में अधिक समत्व का सब्चार करती हैं। आर्थिक दृष्टि 
से यह वन के ऊपर अधिक व्यापक नियलण--फछत इच्छा एव तयारी 
होने पर अधिक न्यायपूर्ण धन-वितरण, की सुविधा प्रदान करती हैं । 
नैतिक दृष्टि से यह एक भानवसमूह को दूसरे मानवसमूह हारा शोषित 
एवं पीडित होने से रोकती है । यह मनृष्य को उसके स्वाभाविक विकास 
के लिए अविक अनुकरुता देती है । इससे गाधीजी ने अपने प्रयोग की 
दिशा इस ओर निर्धारित की | 


राजनीतिक खतन्त्रता गार्धीजी का 
एक ग्राशिक कार्यक्रम है 

गांधीजी के लिए राजनीतिक स्वतन्त्रता श्रेष्ठ एवं पूर्णतर स्वतन्त्रता 
का एक अविभाज्य अगर है। इसलिए वह इस स्वतन्त्रता के कार्यकम एवं 
साधन ऐसे रखता चाहते हे, जिनमे उस पूर्णतर स्वतन्त्रता के लक्ष्य का 
विरोध न हो, वरन्‌ अनवरत हमारा ध्यान उसकी ओर रहे--उत्तरोत्तर 
हमारे जीवन मे, हमारे विचार मे, हमारे संस्कार एवं आचार में उसका 
उदय ही । इस वात को भुला देने के कारण ही वे लोग गाधीजी से खीझ 
उठते है, उनको प्रतिक्रियावादी कहते है, जो उनकी केवल राजनीतिक 
स्वतन्त्रता भथवा उस स्वतन्त्रता के लक्ष्य तक सीमित रखना चाहते हे, 
जिसको उन्होंने अपना ध्येय मान लिया है। यदि ऐसी भूल न करे, 
तो गावीजी एवं उनके कार्यक्रम की अनेक गलतफहमियों से वे बच 
जायेगे। 
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ताभ्य और साधन को एकता 


जव याघीजी का लक्ष्य सर्वोदय था, तव स्वभावत ऐसे साधन की 
खोज एवं ग्रहण करना उनके लिए अनिवार्य था, जिससे साधन एवं लक्ष्य 
की समाचता या एक-जातीयता सिद्ध होती | संसार की समस्त राजनीतिक 
विचार-घाराये साधव एवं साथ्य की अनिवार्य एकता को अस्वीकार करके 
चलती रही है और आज भी चल रही है । यह स्थिति मनोवेज्ञानिक एवं 
तात्तविक दृष्टि से बजुद्ध हैं । वस्तुत सावन साध्य से भिन्न नहीं है | दोनो 
में एकल्पता के तत्त्व सन्निविप्ट हैं । साधन को हम अपरिणत साध्य 
अथवा साथ्य को परिणत सावन कह सकते हैं | गाधीजी ने इसी तत्त्व 
की अपने जीवन के तत्त्वनान में, फलत राजनीति, में भी स्वीकार किया 
हैं । आइचये तो यह है कि जिन कोगो के सिद्धान्त और जिनके जीवन 
मूलत ही बसगतियो से पूर्ण है, वे श्राव गाघीजी में, जिनका जीवन आादि 
से अन्त तक एक मूलाधार पर प्रतिष्ठित है, असगति देखते हे । इसका 
करण यही हो सकता हैं कि उन्होंने गाधीजी एवं उनके सिद्धान्तों को 
समझा नहीं हैं, और न समझते का ईमानदारी के साथ वे प्रयत्त ही 
करना चाहते हूँ । 
हिठा की निफालता 
ग्राथीजी अहिसा पर जो इतना जोर देते है, उसका कारण वही है । 
जगत्‌ की सभी सामाजिक विचार-धाराये, वस्तुत समाज में अहिसा के 
लक्ष्य की स्थापना को लेकर ही चल रही हैं । मेरा तात्पय॑ यह हैं कि 
वरतमान जगत एव समाज के मूल में जो हिसा हैं, जो उत्तीडन गौर 
अनीति है, जो वेपम्प है, उसीको दूर करना सब ग्रमतिशीरू विचारको 
का ध्येय है। अन्तर केवल साधनों में, विश्वास एवं भावना--स्पिरिट--- 
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में हैं । अन्य विचार-धाराये वीच के परिवर्तन काल में, हिंसा का सहारा 
लेना आवश्यक मानती है। उनका विश्वास है कि घोर हिंसा पर प्रतिष्ठत 
वर्तमान समाज में आमूलछ परिवतेन करने के लिए हिसा एवं जवर्दस्ती का 
आश्रय लिए बिना काम नही चल सकता । गाधीजी एवं गाधीवाद इस 
वात को न केवल अस्वीकार करते हे, वरन्‌ जोरों के साथ इस विचार- 
प्रणाली पर आघात करते है । गाधीवाद की घोपणा यह है कि हिंसा से 
अहिसा की स्थापना हो नहीं सकती | क्योकि हिंसा से विचार या सस्कार 
का परिवर्तन नही होता, केवल उन विचारों अथवा सस्कारो पर थोडी 
देर के लिए प्रबलता का आरोप-मात्र होकर रह जाता है। इससे असगति, 
पडयन्त, विरोध की श्रृखद्ता चलती है और पुन हिसा से प्रतिहिसा का 
जन्म होता हूँ। उचित ओर न्याय्य के निर्णय का आवार विवेक, बुद्धि और 
विचार न होकर जवर्दस्ती और बाह्य वल-प्रदर्शन ही रह जाता है| 
जिसमे अधिक जवददेस्ती करने की ताकत होती है, वह हावी हो जाता 
है । इससे जिस «्येय तक हम पहुँचना चाहते हे, उसीका विरोष होता 
हैं। इसलिए गराधीवाद कहता है कि हम नाम और रूप को वदरूकर ट्टी 
सन्‍्तोप न करेगे । वहीं हिसा जो आज समाज को त्रस्त कर रही है, 
कर्णसुखद नामो एवं सुदर्शन रूप में पुन प्रतिष्ठित न हो जाय, इसके 
सम्बन्ध में गाधीवाद की जो अत्यन्त जागरूकता--सजगता है, उसी के 
कारण गाधीजी को राजनीति के क्षेत्र मे वार-बार अहिसा की छानवीन 
करनी पडती हूँ और पुन -पुत उसके प्रति हमारा ध्यान आकपित करना 
पडता हूँ । नवीनता एवं आकर्षण के प्रेमी लोग इससे खीझते है, गाधीजी 
को गालिया देते और प्रतिक्नियावादी कहते है । 
गाधी-युग की प्रेरणाओ को कुशी 


तो में कह यह रहा था कि गाधी-युग में जिन साधनों के इस्तेमाल 
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पर जे दिया जाता रा है, उनझा परीलण फरने पर आप देख सकते 
है कि थे ने यैयाए वान्यित दी से सी है, यान व्यावशस्कि दृष्टि से 
नी उधिए उपयोगी व फठ्मद है ॥ मायीजी के जनयायी जिन बातों 
पर जोर हले है, उनसे एक अभय है । सह अभय ही वस्तुत अहिंसा 
6 यर गाजी-पूग की समस्ल प्रेरणाओं फी उ्जी है । श्सि के मल में 
मंदब भय सोडा हैं । जाघीजी ने आज तक भारत ऊे सार्यजनिक लेन में 
जितने वार्पश्म रपे है भर जितने भी प्रयोग विये हे, सबके सूल में 

भय की चूल्षि फी भावना रही है । भय ही उच्छेसल घासन का आधार 
है । हमारी गुठामी ही टसीयर प्रतिष्ठा है। सेना, पुछिय, कानून सब 
इसी भव की बनाये रपने मे लिए है। मर्यादा--प्रेस्टीज--,, कानून, 
शान्ति, क्षमन, भेने सब उसी सेब के अनेक नाम हैँ । जबवतक जबन- 
समाज में भय हैं, तबतक स्थतन्यना सम्भव नहीं। हमारे बीच इस भय 
वी मात्रा जितनी कम होती जाबगो या जमय की मात्रा जितनी बटती 
जायगी, उतनी ही भात्रा में टम स्वतत्त होते जायेंगे। वस्तुत यह अभय 
ही मान था सर्वे्षेप्ठ अधिकार-- प्रिविलेज' हैं । गसकी रक्षा एवं वद्धि 

कर लेने पर ने फेवठ जाज अपनी राजनीतिक गुलामी के धब्बे को हम 
धो सबने है, वरनत भविष्य में भी किसी प्रका” की स्वदेशी सरफारी 
उच्च ठताओं से अपनी रक्षा कर सबसे ह। १९२० से आज तक लडाई 
में, घान्ति में अपने प्रत्येका कार्यनम के द्वारा गाधीजी ने जनता में 
स्वतन्यता की उसी आवश्यक थर्त जमय को बढाने की चेप्टा की हू । 
अहिसा उसी क्षमय का दूसरों के प्रति व्यवहार हूँ । जो कानन अन्त करण 
को वियज्य, मठित एवं शिथिरू कनते है, जो हमारे पौरुष के स्रोत को 
बन्द बारते है, उन्हें न मानो और न मानते हुए उन्हें बदलने के लिए सब 
प्रकार के कप्ट नहों। १९२० में रौलट ऐंक्ट के विरुद्र जब उन्होंने 
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सत्याग्रह की घोषणा की, तब उन्होंने जनता को यहीं मन्त्र दिया । आत्म- 
विश्वास इसी अभय का विधायक मानवी या नैतिक पहलू है ओर असह- 
योग एव सत्याग्रह इसी के सामूहिक सार्वजनिक प्रयोग है ।' 

ऐसा भी नहीं कि यह अभय एक आद्-मात्र रह गया हो । इसने 
सावेजनिक जीवन को स्थायी रूप से प्रभावित किया है।यह इसीका 
परिणाम है कि लोग काँग्रेस मे रहते हुए भी उसकी नीति का सम्चालन 
करनेवाले गाधीजी की तीक्र-से-तीवर आलोचनाये कर सकते है ओर करते 
हैं। यह इसीका नतीजा हैं कि एक कैम्प में काम करते हुए भी हम 
सेनापतियों के निर्णय की मनमानी टीका कर सकते हें और करते हें । 
इसने विरोध को अधिक आज़ांदी दी है। इसने लोगो को परिणाम को 
चिन्ता किये बिना अपना मत ठीक-ठीक प्रकट करने को उत्तेजित किया 
है । यह ठीक है कि भप्रत्यक्ष दवाव के उदाहरण भव भी मिलते हें, 
परन्तु इसका कारण यही हैं कि पूरी तरह हमने इस प्रवृत्ति एवं तत्त्व 
को अभी तक हृदयगम नही किया है ! 


सच्ची सेवा की प्यास 


गाघी-युग की दूसरी व्यावहारिक देन यह हैं कि इसने सेवा को 
सामूहिक भावना को वढाया है । इसने देश के लिए हजारो ऐसे सेवक 
पैदा कर दिये हे, जो अपना सारा समय केवल सार्वजनिक सेवा के कार्यो 
में ही लगाते हे । यह इसी का परिणाम हैँ कि आज राष्ट्र के पास 
अवैतनिक सेवकी की एक वहत वडी अनियमित सेना है । काम पडते ही 
हज़ारो--लाखो तेथार हो जाते है । काँग्रेस द्वारा निश्चित प्रत्येक कार्य- 
क्रम, उसके सन्देश गाँव-गाँव पहुँच जाते है। फिर सेवा के विषय में केवल 
सख्यागत (वुण्क्ाधा४07०) ही वृद्धि नही हुई हैँ, वरन्‌ मर्यादा और गुण 
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में भी पर्याप्त विकास होगया है । सार्वजनिक सेवा के जीवन में नीति 
और त्याग की इतनी ऊँची माँग गाधीजी एवं भाधी-युग की देन है। 
छोटे से छोटे जन-मेवक से भी साथी और जनता की यह आजमा होती 
हैं कि चहु अपना जीवन सादा, कप्टपूर्ण, अधिक से अधिक समपित बना- 
येगा। यह बात इतनी बढ गई हैं कि किसी जन-सेवक या नेता का सेकेण्ड 
वलास में चलता, मोटरों में निकलना, अच्छे कपडे पहनना इत्यादि भी 
कडी टीका एवं व्यग के विपय वन गये है । कई वार इस दृष्टिकोण के 
कारण व्यक्तियों के सांथ अन्याय भी हो जाता हैं, पर इसका कारण 
यही है कि सेवा में त्याग भीर गरीब जनता की जीवन-प्रणाली से सान्निध्य 
रखने की माँग हममें बहुत अधिक वढ़ गई है । विना त्याग के सेवा 
सन्देह की दृष्टि से देखी जाती है । त्याग का अर्थ अविक से अधिक 
व्यवितगत या सामाजिक सुविषाओ का स्वेच्छापूर्वक त्याग करने से हे । 
इसके कारण सेवकों और सेव्य जनता में एक प्रकार की एकजातीय 
भावना पैदा होती है। दरिद्व ग्रामीण के पास मि० 'क जब सूट-बूट 
पहने, कीमती कपडो की पोशाक मे, जाते हे, त्व उन्तमे उसकी सेवा- 
भावना एवं सदाशयतापर सन्देह पैदा होता है। वह कुछ खिंचता है, 
कुछ सकुचित होता है। वह अनुभव करता है कि यह किसी दूसरे स्तर 
के लोग ह--यह हममे से नही है । 
कहा यह जायगा कि आज हममे हजारों पाखण्डी, धोखेवाज़ है । पर 
आज जो इतनी ज्यादा गिकायते हम सुनते है, यदि उनके मूल में जाये 
तो माछूम होगा कि उनका कारण भी छोगो की त्याग की माँग का बढ 
जाता है । आ्थिक सुविधाओं पर किसी ने ध्यान दिया कि वह व्यग और 
निन्‍्दा का शिकार हुआ । इसी तरह की हजार वाते है । इन शिकायतों 
का कारण यह नही है कि सार्वजनिक जीवन में पाखण्डियो की, पतित एव 
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अवाछनीय' लोगों की सस्या पहले की अपेक्षा अनुपात या परिमाण में 
बढ गई है । असली कारण यह है कि पहले जहाँ हम ऐसे लोगो को दर- 
गजर करते थे--इनपर ध्यान न देते थे, तहाँ अब सेवा की कसौटी 
अधिक त्यागपूर्ण, समरित और ऊँची हो जाने के कारण ये हमारी आँखी 
में चुभते है । मतलव यह है कि गाधी-यग ने व्यावहारिक दृष्टि से एक 
वहुत वडा काम जो किया है, यह है कि उसने राष्ट्र को हजारो--लाखी 
सेवक प्रदान किये है जिनके बिना कोई सामूहिक चेतन्य जाग्रत नही किया 
जा सकता । और उसने उन दलो का अस्तित्व और विकास सम्भव कर 
दिया है, जो अपने को 'प्रगतिवादी' कहते है और गाधी जी एवं उनके 
कार्यो को पश्चाद्गामी कहकर उल्लास का अनूभव करते है । 


व्यापक चेतन्य की उद्भावना 


गाधी-युग की तीसरी बडी व्यावहारिक देन यह है कि इसने जनता 
के प्रत्येक अग मे चेतन्य फैक दिया हैं। सामाजिक, धामिक, जातिगत 
प्रत्येक क्षेत्र मे सनगता का आज एक स्वर हैं। इसने ऐसा नही किया कि 
केवल राजनीति को लिया हो और अन्य क्षेत्रों की उपेक्षा की हो। इसने 
राजनीति को तो प्राणोदित किया ही, पर अन्य क्षेत्रो को भी चेतना एवं 
परिष्कार के जागरण से भर दिया है। चेतना का स्वर समस्त जीवन पर 
छा गया हैं । यह विभक्‍त अथवा एकामी नही है, सर्वागीण एवं विस्तृत 
है । राजनीति को शक्ति एवं स्फृरति दी, स्वतन्त्रता की रणभेरी बजाई, 
तो इसने सदियो से उपेक्षित, पददलित अछतो को भी आश्वासन दिया । 
इसने सामाजिक कुरीतियो--अपव्यय, वालू-विवाह, वृद्ध-विवाह, अनमेल 
विवाह या जवर्दस्ती विवाह, परदा, स्त्रियों की उपेक्षा आदि--पर जवर्दस्त 
प्रहार किया । इसने लोगों में कतंव्य ओर जिम्मेदारी की भावना जाग्रत 
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की । इसने श्रम के प्रति गौरव का भाव लोगो में वढ़ाया। इसने नाग- 
रिक जिम्मेदारी के भाव (८४७४८ 5८४५८) को उत्तेजन दिया | और सबसे 
वडा काम जो इसने जादू की भाति किया है, इस अवधि मे स्त्रियों का 
अभूतपूर्व जागरण हैं। हजारो स्त्रियों ने परदा छोड दिया और अपने 
पतियो, वन्धुओ के साथ एक व्यापक विरादरी का भाव लिए सेवा के क्षेत्र 
में आई। सदियों के वाद उनके वातायन सडको एवं उन्मुक्त तथा विस्तृत 
मेदानों की ओर खुल गये । स्वच्छ, ताजी, प्राणप्रद हवा के झोके आये । 
आज स्त्रियाँ कौसिलो में हैँ, जिला वोर्डो में हें, कॉग्रेस मे हे तथा सैकडो 
सभाओ एवं सन्‍्थाओ में लघुता की भावना से मुक्त होकर काम कर 
रही हे । इस प्रकार, इतनी कम अवधि मे, स्त्रियों की यह प्रगति आदइचर्य- 
जनक हैँ । फ्रास तक में जब स्त्रियों के लिए व्यवस्थापक सभा के द्वार 
वन्द रहे हैं और इगलेण्ड मे उनके इस अधिकार की स्वीकृति हल की 
घटना हैँ, तव भारत मे स्त्रियों के इन अधिकारों का पुरुपो द्वारा बिलकुल 
विरोध न होना उस प्रवल जक्ति का द्योतक हूँ, जो गाधीयुग ने सावें- 
जनिक जीवन को दी है। आज देश में सैकडो सस्थाये गाधवी जी के 
आदर्ण एवं भावना से अनुप्राणित हो विधायक तथा ठोस कामों में छूगी 
हुई हैं। 
अन्त.मुखखी प्रवृत्ति 
गाधी-ब॒ग की मुख्य प्रवृत्ति सदा यह रही हैँ कि हम अपने को योग्य 
बनाये । अपनी शक्षित एवं आत्म-विश्वास को लेकर खडे हो । बत्रु की 
स्थिति से फायदा उठा लेने की अपेक्षा अपनी सुदृढता की ओर ही इसका 
ध्यान अधिक रहा है। बिता तैयारी के गाधी जी किसी कार्यक्रम का 
समर्थन नही करते । उनके प्रति गलतफहमी पेदा ही इसलिए होती है 
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कि उनकी एवं उनके युग की इस प्रवृत्ति को हम ठीक समझते नहीं है । 
हम देखते हैं कि कल वह कौसिलो में जाने के पवल क्रियात्मक विरोधी 
थे और आज काँग्रेस के कोसिल-कार्यक्रम के न केवल समर्थक वरन्‌ वस्तुत 
सचालक हैं । वस, हम उन्हे प्रगति-विरोधी, विधानप्रिय इत्यादि नामों 
से पुकारने लगते है । वात केवल इतनी ही होती हैं कि गराधी जी लोगो 
की तयारी देखकर ही युद्ध की सलाह दे सकते हे । जब उन्होने देखा कि 
काग्रेस-कमियों मे से अधिकाश में यह भाव है कि काग्रेस को कौसिल में 
जाना ओर शासन चलाना चाहिए, तो सत्याग्रह अथवा अन्य किसी कार्ये- 
क्रम को सामने रखना हास्यास्पद होता | इसलिए उन्होंने इस द्वितीय 
वात को ही इस अवसर पर मान लिया | जिन लोगो को अन्दर की वाते 
मालूम है वे जानते हे कि उन्होने पदग्रहण के प्रश्न पर कितना कडा रुख 
अपने साथियो के सामने ग्रहण किया था। इसके बाद भी वीच-बीच में 
उन्होने सदा ऐसा रुख ग्रहण किया है कि उनके साथियों को भी आदइचर्य 
हुआ है । इन वातो के प्रकट करने का समय अभी नही आया हैं। जब 
ये बाते प्रकट होगी, तब यह स्पष्ट हो जायगा कि कौसिलो में जाने एव 
पद-ग्रहण करने के भ्रति वह कभी उत्सुक न थे। यह तो केवल परिस्थित्ति 
की वास्तविकता की स्वीकृतिमात्र है । गाधीजी की विशेषता यही है । वह 
प्रत्येक स्थिति से कुछ व कुछ उपयोगी तत्त्व निकाल लेने की चेष्टा 
करते हू | उन्होंने इस अवसर पर काग्रेस को विभाजित होने से बचा 
लिया और कोन्सिल-कार्यक्रम से जो कुछ प्राप्त हो सकता था, प्राप्त कर 
लेने की चेष्ठा की । उपयुक्त अवसर उपस्थित होते ही वह काग्रेसी 
सरकारो को हेट जाने की सलाह देंगे । जो लोग गाधीजी को प्रगति- 
विरोधी कह रहे थे या है, उनको यह देखकर आदचर्य होना चाहिए कि 


पदे-ग्रहण को परछे सिरे की मूर्खता वतानेवाले कई नेता आज मिनिस्टर 
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है, जब गाधीजी के निकट के प्रथम श्रेणी के अनुयागियो ने कही कोई 
पद ग्रहण नहीं किया है। राजाजी अपवाद हैँ । उन्होंने भी अपनी 
इच्छा के विरुद्ध, मद्रास के प्रादेशिक झगडो से काग्रेस को वचाने के लिए, 
प्रधान भन्त्रित्व स्वीकार किया और यदि उन्हें इस कार्य से मुक्तित मिल 
जाय, तो वह कही अधिक प्रसन्न होगे। गाघीजी सदैव राष्ट्रीय गक्तियों 
का संगठन और संयोजन करते हुए आागे बटते है। वह स्वाभाविक 
प्रतिक्रियाओं से भी लाभ उठाने के पक्षपाती है । 

, फिर जो लोग अपने को उग्रवादी कहते हँ और “क्रान्ति' शब्द का 
पारायण किया करते हू उनके जाचरण और गाधी जी था उनके अनु- 
याय्रियो के आचरण को मिलाने से यह स्पष्ट हो जाता है कि कौन कहाँ 
है ? आज स्वतत्रता का जो भी रचनात्मक या युद्धात्मक काम हों रहा 
है, अधिकाञ गाघीवादी कार्यकर्ताओं एवं नेताओ द्वारा हो रह है। खादी, 
हरिजन-सेवा, आ्रमोद्योगो का पुनरुद्धार, शिक्षण-सम्बन्धी क्रान्ति सबके 
प्रेरक गाधी जी या उनके पथ-प्रदर्शन मे काम करनेवाले लोग हैं । इसके 
अलावा आज देगी राज्यों में स्वतत्नता का जो रणनाद सुनाई दे रहा है 
वह भी गाधीवादियों तक ही मुस्यत सीमित है । और जो लोग काग्रेस की 
निरपेक्षता की नीति पर गाधी जी एवं उनके अनुयायिओ को गालियाँ 
देते थे वे सामूहिक रूप से अब भी तमागा देख रहे है 


भारतीय सस्क्ृति का पुनरुद्धार 


गाधी-युग की एक और विशेषता यह है कि उसने भारतीय सस्क्ृति 

के पुर्नीवन का सन्देश दिया । सदियों के बाद पहली वार हमने सुना कि 
मनुष्य केवल रोटी खाकर नही जी सकता है भारत की मूच्छित आत्मा 
को एक दिन जो अमृत-वाणी स्वामी विवेकानन्द ने सुनायी, उसे ही 
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गावीजी ने अपने कार्य की भापा में प्रकट किया हैं। गावी-यूग ने मरती 
श्रद्धा को फिर से जिलाया। उसने धर्म में, मानव की तात्त्विक श्रेप्ठता 
मे, ईब्वर या सत्य में हमारी आस्था उत्पन्न की और कहा कि किसी 
कोमत पर आत्मा बेची नहीं जा सकती । दैनिक जीवन में, फलत राज- 
तीतिक युद्ध में, उसने आध्यात्मिकता का स्वर हमे प्रदान क्या । इस 
भ्रकार गावी-युग वस्नुत भारतीय मम्क्ृति के पुनरुद्धार एवं परिप्कार का 
वृग है । गाबीवाद मूछत एक सास्क्ृतिक प्रवृत्ति है। इसने पश्चिम के 
समय से उत्पन्न होनेवाले अश्रद्धा, फलत आत्मविस्मृति, के प्रवल् प्रवाह 
को रोक दिया। व्यक्तिगत और सार्वजननिक दो विभागों मे मनृष्य के 
आचरण के विभाजन के सिद्धान्त को इसने चूर-चुर कर दिया है और 
दोनो की अविभाज्यता की स्थापना बडे जोरों के साथ की है | 
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सर्वध्राही परिवर्तन 

यह कहना कुछ अधिक न होगा कि इन उल्नीम वर्षों में गावी जी 
ने सार्वजनिक जीवन का चेहरा ही बदल दिया है । इस युग ने अपनी 
छाप प्रत्येक पर डाल दी हैं। इसने हमें एक नैतिक रीढ प्रदान की और 
हमारी ज्ञकी कमर और सव के आगे विवश्॒तापूर्वक झुक जानेवाले सिर 
को उपर उठाया । इसने हममें आत्म-विव्वास को जगावा। इसने हमें 
अपने पैरो पर खड़ा होना सिखाया । इसने राष्ट्र मे यह अनुभूति पेंदा 
की कि हम निरणस्त्र हे, पर क्षद्र नही है । हम गासित है, पर भाग्य के 
भरोसे अव न रहेगे। हम पराधीन है, पर उस पराधीनता की साकलों 
को चुर-चूर किये विना दम न छेगे। स्वतत्रता-प्राप्ति का दुढ निव्च॒ब 
कर लेने के बाद इसने उसके लिए राष्ट्र को मार्य बताया और अहिसा- 
त्मक सत्याग्रह का अस्त्र प्रदाव किया। इस अस्त्र की असीम सम्मावनाओं 
का प्रयोग भी उसने दो-तीन वार व्यापक रूप से करके दिखाया। उसने 
हमे आत्मार्पण-कारिणी सेवा की मर्यादा बतायी और राष्ट्र को हजारो- 
लाखों सेवक प्रदान किये। उसने सार्वजनिक जीवन के कछूप और कल्मप 
के ऊपर नीति बीर साधुता का गौरव स्थापित किया। उसने राजनैतिक 
लेत्र में ही गहरे परिवर्तत नही किए, वरन जीवन की एक व्यापक घारणा 
के कारण सामाजिक, औद्योगिक, आधिक सभी क्षेत्रों में क्रान्ति की । उसने 
स्त्रियों को जगाया, सामाजिक कुरीतियों के विनाग की गति को तेज 
कर दिया, उसने जछूतों एवं उत्पीडितो को आब्वासन दिया । उसने 
किसानो की और निजत्व के भाव से देखा । उसने खादी, चमडे, हाथ के 
कागज इत्यादि गृह-उद्योगो का उद्धार किया तथा अनेक देगी कलाओ 
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को, जो नप्ट होती जा रही थी, पुनर्जीवित किया । जीवन की मर्यादा में 
अर्थ के प्रयोजन मे भी उसने नवीन क्रान्तिकारी धारणायें पैद्ा की और 
हमे दृटतापूर्वक यह सन्देश दिया कि मनुष्य महज रोटी खाकर रहनेवाला 
जीव नही है, उससे कही ऊंचा और श्रेष्ठ है । 


नवीन ग्रतीकों की स्थापना 


ऐसे लोग है, जो इत बातो को उतना महत्त्व नही देते जितना उन्हे 
देना चाहिए। पर यह उन मौलिक परिवतेनो की प्रकृति से अनभिन्नता 
के कारण है, जो गाधीजी, गाधीवाद और गाघी-युग ने हमारे सामाजिक 
विधान में किये हे या करने की चेप्टा कर रहे है| वस्तुत गराधी-युग की 
देन का महत्त्व तव तक ठीक-ठीक समझा नहीं जा सकता, जब तक हम 
उन नवीन प्रतीकों (इए्79०५) की ओर ध्यान न दें, जो गाधी जी पुराने 
प्रतीको के स्थान पर प्रतिप्ठित करने को स्चेप्ट हे । समाज या जनता 
की मनोवृत्ति का सचालन सेव प्रतीकों से होता रहा हूँ । प्रारभिक युग 
में, जब मनुष्य जगलो में रहता था, शारीरिक धौर्य एवं पराक्रम ही समाज 
की सर्वोत्तम मर्यादा का प्रतीक था। जिसके पास यह था, उसके पास 
सब दुछ था। इस शारीरिक पराक्रम एव दुस्साहस से ही मनुष्य की माप 
होती थी। उस समय का छघू समाज इसी प्रतीक द्वारा शासित एव 
परिचालित होता था । समय के साथ यद्यपि समाज का सगठन वदरूता 
गया, उसमें जटिलताएँ आती गई, पर वहुत दिनो तक समाजन्सत्ता का 
प्रतीक यही रहा । उसके युगो बाद बाद पराक्रम का स्थान विद्या और 
तपस्या ने ले लिया । जगत्‌ के कल्याण के लिए जो महात्मा गण सर्वस्व- 
त्यागी होकर पवित्र भाव से आत्म-साधना करते थे, उतका महत्त्व समाज 
में सर्वोपरि हुआ । विद्या और ज्ञान की मर्यादा वढ गयी । वही यूग का 
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प्रधान प्रतीक हुआ। इन ऋषियो के पास अस्त्र-शस्त्र न थे, गारीरिक 
पराक्रम भी त था । वे निस्पृह, अहिंसक थे । फिर भी उनको श्रेप्ठता 
प्राप्त हुई । वडे-बडे चक्रवर्ती नरेश एक दुबले-पतले ऋषि या तपस्वी के 
सामने घुटने टेकते थे। कालान्तर में इसी प्रतीक के दुश्पयोग तथा शुद्ध 
ज्ञान मे शिथिलिता एवं छ्यस आजाने के कारण पुरोहित वर्ग प्रवान हो 
गया तथा समाज में उसी की तूती बोलने लगी। वाह्याचार एवं मिथ्या- 
चरण ने शुद्ध धर्माचरण का स्थान छे लिया । पुरोहित वर्ग की सत्ता | 
सर्वोपरि होगई । पर नियमानुसार यह यूग भी समाप्त हो गया । वह 
जमाना आया, जिसे भारतीय इतिहास में मध्य युग कहा गया हैं। इसमें 
पुन शारीरिक पराक्रम के प्रतीक का मूल्य बढ गया । इस यूग के नायक 
वे है, जिनमे लाखो के उत्पीडन एवं कत्ल कर देने की शक्ति थी | विदे- 
जियो के निरन्तर आक्रमण एवं ससर्ग से शारीरिक पराक्रम एवं दुस्साह- 
सिकता में विकृतिया भी पैदा हुई । धोखाधडी, प्रवहुचना, कटनीति का 
अश बढ्ता गया । यहाँ तक कि अन्त में पराक्रम की जगह यह कटनीति 
ही प्रधान होगई, जिसके अत्यन्त कुत्सित उदाहरण हम ब्रिटिश शासन 
के इतिहास में पाते हे । पश्चिम के ससर्ग, व्यापार-उद्योग के अन्‍्तर्स- 
प्ट्रीयदरण, आमदरफ्त की तीज्ता द्वत सापनों के बाह्य एवं सबके 
ऊपर इन वस्तुओ के धन-साध्य होने के कारण आज जैसे विश्व में अन्यत्र, 
वेसे यहाँ भी धन-सत्ता प्रवल हो उठी है। आज घन ही सामाजिक मर्यादा 
का प्रतीक है । धन से पराक्रम खरीदा जा सकता है, यश्ञ प्राप्त किया जा 
सकता है, समाज पर प्रभुत्व ओर नियन्त्रण रथापित किया जासकता हे ! 
धन का मूल्य आज ज्ञान-विज्ञान, नीति, वर्मभ, पराक्रम ओर कुल-शील 
सबसे अधिक होगया हैं । आज समाज जीवन के अन्त मुख सदगुणों के 
स्थान पर बाह्य सत्ता और ऐश्वर्य से शासित है | गावीजी या गावी-यूग 
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ने इसी धन सत्ता पर अन्त सत्ता के प्रतीक को स्थापित करने को सतत 
चेप्टा की हैं। उसने धनिक के ऊपर सेवक को महत्त्व दिया है। कीमती 
आभूषणो एवं वस्त्रों पर मोटी एवं खुरदुरी खादी को विशेपता प्रदान 
की है । वणिक घर्म पर क्षाह्मण धर्म को श्रेष्ठ ठहराया हूँ। त्याग को 
परिग्रह पर महत्त्व प्रदान किया है। उपाधि, धन, कीमती वस्त्राभूषण, 
थारीरिक पराक्रम, प्रभुता इत्यादि जिन कारणों एवं साधनों से किसी 
व्यक्ति की ममाज में प्रतिप्ठा होती थी, उन सवको आज इसने अनाव- 
अयक वना दिया हैँ अथवा इसमे प्रयत्नशील है । इसने गरीब-अमीर सबको 
एक तलपर, एक कसौटी पर खडा किया हैं । जिन प्रतीको एवं साधनों 
से शक्तिमान वर्ग ने समाज पर अपना नियन्त्रण स्थापित किया था या 
कर रखा है, उनको इसने जोरो के साथ चैलेज' किया हैँ | सबसे क्रान्ति- 
कारी परिवर्तन तो यह है कि यह किसी भी कार्य में हिसा का सहारा 
लेने से इनकार करता है और इस प्रकार समाज के परिप्कार एव 
नियन्त्रण में एक सम्पूर्णत कऋरान्तिकारी या सर्वेधा नवीन साधन का उप- 
योग करने का दावा करता हैं । 

गाघी, गावीवाद या गावी-यूग की सफलता का सबसे वडा प्रमाण 
तो यही है कि आज उसके विरोधी एवं मतभेद रखनेवाले लोग, सस्थाये 
या दल भी अपने कार्यक्रम की सिद्धि के लिए उसके अथवा उसके द्वारा 
प्रवर्तित साधनों का उपयोग कर रहे है । वह उपयोग वा प्रयोग गलत हो 
या सही, यह दूसरी वात है । पर परिस्थिति-वण उनको उनका उपयोग 
करने के लिए विवश होना पड रहा हैँ । कोई दूसरा मार्ग उन्हे दिखाई 
नहीं देता, कोई दूसरे उपाय थाविप्कृत करने में उनकी बुद्धि असमर्थ है | 
मजदूरों के जो नेता अपने को प्रगतिवादी था साम्यवादी कहकर गाधी को 
खूसट एवं गावीवाद को बुद्धि का विपर्यास कहकर असन्न होते हे वे भी 
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गाधीजी द्वारा बतायी पिकेटिंग का सहारा लेने की चेप्टा करते है | धरना, 
हडताल, असहयोग आज राजनीति के क्षेत्र में युद्ध के सामान्य साधन 
हो रहे हैं । गाबी या गाबीवाद ने जिन व्यावहारिक साधनों का प्रवलता 
एवं गक्ति के साथ प्रयोग किया था, वे आज आत्म-प्रफाण या अभिव्यक्ति 
की प्रत्येक योजना में अनिवार्य महत्त्व प्राप्त कर रहे हैं और उनके बिना 
कोई गति नही है । 

राजनीतिक क्षेत्र मे, जसे कि प्रत्येक क्षेत्र मे, गाधीजी का वह युद्ध 
वरावर जारी है, जो उहोने १९२० में आरम्भ किया था अथवा यो भी 
कह सकते हे कि जिसकी भूमिका दक्षिण अफ्रीका, खेडा और चम्पारन में 
पडी थी। यह युद्ध कभी बन्द नहीं हुआ हैं, केवल उसकी अवस्थाओ 
(?/४5८४) मे परिस्थिति के अनुसार परिवततेन होता गया है । एक शब्द में 
यह अत्म-प्रकाश का यूद्ध हैं । यह अन्त करण की आवाज को दवनिवाले 
आवरणो एवं बन्चनो को विनाश करने का युद्ध है । यह उन सव अस्वा- 
स्थ्यकर वाधा-वन्धनों तथा कठिनाइयो को चर्ण-विचर्ण कर देने के लिए 
हैं, जिनके कारण, तुच्छ स्वार्थों से दवकर, मानव अपनी आत्मा की 
वाणी का विरोध करता है। गाधीजी ने अपने एक वक्तव्य में जब यह 
कहा कि युद्ध तो आज भी जारी है, तब बहुतो को विस्मय हुआ । पर यह 
एक विलकुल सामान्य सत्य उन्होने कहा । जिन छोगो की दष्टि स्थल हें, 
वे केवल १९३०-३२ के सत्याग्रह को ही युद्ध समझते है । यह सत्याग्रह 
वस्तुत युद्ध के सामान्य क्रम मे आया हुआ एक ज्वार-मात्र था | दैनिक 
क्रम से उसमे एक भिन्नता थी, इसलिए साधारण जनो ने समझा कि वह 
युद्ध हैं। ऐसे छोग विधायक कार्यक्रमों की ओर प्राय खीझ और उपेक्षा 
से देखते हूँ । यह ठण्डा वातावरण उनके खून को गदिश और गरमी को 


कम कर देता है । यह युद्ध और आन्दोलन की कमी नही, उनकी अपनी 
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त्रुटि का द्योतक है | गरमी और जोम में छड़ना सदा ही सरल रहा है। 
उसका हमे अभ्यास है । वही हम जानते रहे हे । अब ठण्डे होकर, हृदय 
में शान्ति तथा ओठी पर मुस्कराहट के साथ, लडना हैं । बाह्य उत्तेजनाओ 
को छोडकर, केवल अन्दर की लगन और विवेक की स्फूर्ति से, लडता है । 
इस ठण्डी लडाई में, जो इस समय चल रही है, जो अनेक विधायक 
कार्यक्रम रखे गये है, इनका अपना महत्त्व है । इन्ही की नीच पर राष्ट्र के 
भवन का निर्माण हो रह। हैं । मज़बूत और सुदृढ मकान जल्दबाजी में 
नहीं वना करते। आगे युद्ध मे ज्वार आनेवाला है, उसकी सफलता भी 
बहुत कुछ इन्ही कार्यक्रमों पर निर्भर है। ये कार्यक्रम कुछ नये भी नही 
हैं। अधिकाश गाघी-य्रुग के आरम्भ से चले आ रहे है । इनमे एक खादी 
है। खादी को लेकर प्राय भाधीवाद पर उसके पश्चाद्गामी होने का दोपा- 
रोप कुछ लोग करते रहते है । उनका कहना है कि आधुनिक विज्ञान के 
युग में यह असम्भव-सी चेप्टा हैं, एक हास्यास्पद प्रयत्त है । स्वतन्त्रता 
और भादर्श का प्रत्येक प्रदत्त आरम्भ में इसी प्रकार हास्यास्पद दीखता 
है। पर इत सज्जनों से में कहँँ कि न गाधीजी और न अन्य किसी 
गाघीवादीने कभी यह समझा है कि खादी मिलो को ख़त्म कर देगी या 
समस्त देश इसे अपना लेगा । उन्होने तो इसे एक प्रतीक के रूप मे लिया 
हूँ । वस्तुत गाधी जी और गावीवाद के जितने कार्यक्रम है, वे केवल 
उचित और न्यायपूर्ण मार्य की ओर निर्देश मात्र करते है। वे अ्रमपूर्ण 
या सघर्ष, होड, तीत्र विद्वेप तथा प्रवचना से भरी हुईं वर्तमान जीवन- 
विधि, वर्तमान विचार-प्रणाली तथा वर्तमान कार्य-प्रणाली के प्रति, जिसमे 
घोर स्वार्थ एव शारीरिकता का भाव प्रधान हो गया है, विद्रोह की 
घोषणा करते है । वे जाग्रत मानव और राष्ट्र की उद्बुद्ध आत्मा के 
प्रतीकलूप हैँ । खादी का सास्क्ृतिक महत्त्व उसके आथिक पहल से 
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कही अधिक है। पहली बात तो यह है कि उसने गरीब-अमीर की वेग 
और सज्जा में बहन 4छ एक कर दिया हैं। दूसरी बात बह फ़ियह 
कृत्रिम जीवन के विमद्ध विद्रोह का भाव मन में उत्पन्न करती है । तीमरे 
समाज-जीवन के मल में आधुनिक मशीनों के कारण संघर्ष और ह 

| जो वृद्धि हो रही है, उसे बढने न देने के विरुद्ध यह एक प्रयास हैं | 
चौथी वात यह कि यह श्रम, उपज एवं आय का अधिक उत्तम वितरण 
करती है । यह कोरी व्यावसायिकता पर टदिउनेवाली चीज़ नहीं हैं, इसका 
एक सैद्धान्तिक आाघार है। गाघी जी ने सादी की कौमत बटाकर भी 
कातनेवालों को निर्वाह-योग्य मजदूरी देने के मिद्धान्त पर सदा जार 
दिया हैं । अन्य व्यवसायों की तरह उपज के सर्च में कमी करके, मजदूरों 
की मजदरी घटाते हुए, बाजार में होठ करने और ग्राहकी को सस्ता से 
सस्ता देने की प्रवृत्ति इसमें नहीं हैं। अवश्य ग्राहकों को यथासम्भव सस्ता 
देने का प्रयत्त इसमें भी हैं, पर वह उसका मय तात्पव नहीं हूं। मुस्य 
वात लाखो मजदूरों को जीवन में आश्वासन और आश्रय प्रदान करना 
है । मिलो की भाति यहाँ खादी-उत्तादक (चर्खा-मघ) मजदूरों के हिंत 
के विरुद्ध नहीं सडा होता, वरन स्रादी के ग्राहकों के सामने मजदूरा के 
पक्ष में सडा होता हैँ । यहाँ उत्पादक एवं उत्पादनकार्य में लगे श्रमिक 
के हित में विरोध का भाव नहीं है । 

इसका व्यावहारिक उपयोग एय मज्य भी कुछ कम नहीं हैं। आज 

यह राष्ट्रीयता एवं सार्वजनिक सेवा का एक चिन्ह हें। यह अगणित सेवकी 
की वर्दी का काम देती हैं| इसके बिना सेवक की पहचान का कोई चिन्ह 
नही रह जाता | फिर देश के लाखो दरिद्र कटम्वों को इसने आविक 
सहारा दिया हैं। फालतू समय में इसने उन्हें एक ऐसा घन्धा दिया हूँ, 
जिसको चलाने में कुछ विशेष खर्च नहीं और जो प्राय सर्वत्र प्राप्त है | 
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पर यह उन थोटे पैसों की ही दात नहीं हैं। उद्धाँ-लहाँ प्रयोग हुए है, 
वहाँ-वहाँ देसा गया हैं कि उससे छोगो के दैनिक जीउने का नक्शा ही 
दद 5 दिया हैं । आाठम्य-शिधिल जीवन में उसने स्फूर्ति मर दी हैं। इसने 
आत्म-विश्वास को जापत दिया है। झैत्धों तवा समीपवर्ती गाँवों में भाई- 
चारे के भाव की वृद्रि की है । अनेत ुटुम्बी पर से कर्ज के स्थायी बोल 
का लोप हो गया है । अनेक कुरीतियों (जैसे नशा इत्यादि) का ओेगो ने 
स्वत व्थाग क्या है। इसने स्वायलम्बन की प्रबुति को बढ़ावा है। 
मतलब यह कि मिलो एवं हाइसानों के श्रमिकों में, टंप्रिम वातावरण 
पद कनेक प्रतेभनी ये जारण, जहाँ प्राय नैतिक शिधिलता और आच- 
रण की जटिलताये पैदा होती है, तहां स्ादी के ऊार्यक्रम में छूंगे हुए 
पधरमिको का जीवन स्वच्छतर, सरलतर होता णा रहा हैं 
“सी प्रवार अन्यूब्यता-निवारण का प्रश्न साम्धारण दृष्टि मे देखने 
पर एडागी और हिन्दुओं का एक प्रब्त दीउता हैं। पर यदि इसवी 
बात्मा में प्रवेश करे, तो यह भी एक विशेष झवित एवं प्रवृत्ति का प्रतीक 
है। यह उस गलत दृष्टिकोण को बदलते का प्रयत्त है जिसमें मनुप्य 
दूसरों के साथ अन्याय करते हुए स्वप्र न्याय पाने की आशा करता हद । 
इससे भी धर्म के मूल में समन्त्र का जो निद्धान्त है, उसका प्रकारान्तर ने 
प्रतिपादन है । इसमें सामाजिक आचरण में मनृप्यता की प्रतिप्ठा करने 
का प्रयत्न हैं। राजनीति में जिस सत्य और अहिंसा ने सत्याग्रह की सृष्टि 
की, उसी ने धामिक एवं सामाजिक क्षेत्र में अस्पृब्यता-तिवारण का 
आनन्‍्दोसन चठाया | यह इस बात की घोषणा करता हैँ कि जहाँ घृणा है, 
विभाजन है, वहाँ धर्म नहीं है, वहाँ सत्य नहीं है, वहाँ न्याव नही हैँ । 
राष्ट्र को स्वतन्त्रता के आन्दोलन में उच्चतर स्तर पर ले जाने के लिए 
आवश्यक है. कि हम अपने आन्तरिक मले और कत्मप को थो बहायें । 
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हम अपने प्रति और पडोसियों के प्रति ईमानदार और सच्चे बने | चाहे 
बर्म कहिए, समाज-सेवा कहिए, देश-सेवा या राष्ट्रीयता कहिए,सव वस्तुत 
आत्म-चंतन्य के विस्तार एवं विकास के विविध नाम या अवस्थाएँ है, 
इनमे से किसी की भी सिद्धि प्रेम के ओधन एवं कर्तव्य तथा न्याय के 
प्रति उसके उपयुक्त प्रयोग के विना सम्भव नही हैं। इसलिए राष्ट्र के 
मानस में व्यापक चैतन्य एव न्याय की अनुभूति के लिए अस्पृष्यता-निवा- 
रण का कार्यक्रम उचित ही है, पर अस्पश्यता-निवारण का सच्चा तात्पर्य 
इतना ही नही है कि अस्पृश्य कही था मानी जानेवाी कुछ जातियो को 
केवल हम छूने लगे । इसका मतलब प्रत्येक के प्रति समत्व का भाव अपने 
अन्दर पैदा करना है, इसका मतलव अहकार का त्याग हैं। इसका मत- 
लव सब के प्रति न्याय की प्रवृत्ति धारण करना है और अनुचित विशेषा- 
घिकारो का त्याग है । इसका तात्वय जीवन में प्रेम और कर्तव्य, सत्य, 
और न्याय की साधना है। इसका अर्थ प्रत्येक दीन-दु्विदग्य, उत्तीडित 
तथा पतित को अवस्था में अपना जो हिस्मा है, उसे अनुभव कर उनकी 
सेवा के रूप मे उसका प्रायश्चित्त करने की तैयारी है। इस प्रकार एक 
विश्ञेप कार्यक्रम को लेकर भी इसका अन्त व्यापक समाज मे होता है। 
ग्रामीण उद्योग-धन्धो की उन्नति तथा ग्राम-सेवा के कार्य तो न केवल 
सास्क्ृतिक एवं सामाजिक दृष्टि से आवश्यक है, वरन राजनैतिक दृष्टि 
से भी इनका बडा महत्त्व है। स्वाबीनता की कोई दीवार भारतीय ग्रामो 
को छूटती हुई नाडी में प्राण-सचार किये बिना खडी नही की जा सकती | 
जिनके लिए हमे स्वाधीनता चाहिए, उनमे उस चेतना का सच्चार करना 
अत्यन्त आवष्यक है, जिससे वे अपने उद्धार के प्रयत्नो की सार्थकता 
समझ सके ओर स्वाबीनता के अवतरण एवं भोग में अपनी इच्छा से 
भाग ले सके । 
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अवच्य ही भारत की विचित्र परिस्थिति के कारण राजनीतिक दृष्टि 
से गाधीवाद एवं गावी-युग मे जटिलताये भी जाती जा रही हैँ । समाज- 
विज्ञान के विद्यार्थी एव सत्य के साधक किसी वाद की चहारदीवारी मे 
बन्द नही हो सकते | गाधीवाद में पहला दोष तो यह हैं कि जीवन के 
विभिन्न क्षेत्रों में इसके प्रयोग के अभी निश्चित और स्पष्ट सिद्धान्त नहीं 
वन पाये हे । इसलिए इसका अध्ययन करने वालों को कोई अच्छा पथ- 
प्रदर्शन प्राप्त नही है । कर्म पर इसने इतना ज़ोर दिया है कि अनेक वार 
विचार-जक्ति का स्वाभाविक विकास रुक जाता हैं । इसका एक कारण 
यह भी है कि गाधीजी एवं गाधीवाद के अनुयायियों में समाज-घशास्त्र के 
वैज्ञानिक अध्ययच की रुचि एवं प्रवृत्ति कम है। गाधीवाद के अच्छे 
विचारक भी अन्य सामाजिक विचार-घाराओ का व्यापक ज्ञान नही रखते | 
इस विपय में वे उन समाजवादियो से कुछ वहुत अच्छे नहीं हूँ, जो केवल 
पश्चिम के थोडे-से समाजवादी विचारको के ग्रन्यो तक ही अपने अध्ययन 
का अन्त समझते हूँ और प्राचीन भारतीय ग्रन्थों, पद्धतियो एवं विचार- 
घाराबो को बछ्ता ही छोड देते हे | गाघीवाद मे स्पष्ट निर्णीत सिद्धान्तो 
एव मार्ग-निर्देश की कमी का एक कारण जायद यह भी हैं कि वह अभी 
प्रयोग की अवस्था में हैं और जीवन के प्रत्येक क्षेत्र को स्पर्ण करने एव 
एक ही व्यक्ति--गाघीजी--मे वहुत ज्यादा केन्द्रित होने के कारण वह 
अत्यन्त व्यक्तिपरक और रहस्यमय हो गया है । 

दूसरा दोष इसमे आ रही अन्धानुगमत की प्रवृत्ति है। यह इस 
विचार-सस्था का ही दोष नहीं है, मिशनरी स्पिरिद' से किये जाने वाले 
सभी कार्यो में, मात्रा-भेंद से, यह सदा वत्तेमान रहा है। दुनिया के प्राचीन 
एवं पवित्र धर्मो की दुर्गति का कारण यही हैं । किसी महान्‌ पुरुष से 
उसकी मत्यु के समय जब पूछा गया कि आप दुनिया के लिए क्या सन्देण 
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छोडे जा रहे हे, तब उसने कहा था--मिरे समाधिस्तम्भ पर इतना 
लिखवा देना --मिरे अनुयायियों से सावधान रहो । यह वात गाबीवाद 
के विपय में भी दोहरायी जा सकती हें । साधारणत कट्टर अनुयायी यह 
समझते है कि तफसील की बातो मे या सिद्धान्तो के प्रयोग में गाधीजी के 
निश्चय से भिन्न कोई निशचय नहीं किया जा सकता । गावी-समूह मे 
अपवादों को छोडकर, स्वृतन्त्र चित्तव की बडी कमी हैं । गाधीवाद के 
लिए सवसे वडा खतरा यही है । ऐसा जान पडता है कि स्वयं गाधीजी 
भी इससे अनभिज्ञ नही हूँ । उन्होने स्वयं कहा था कि मेरी मृत्यु के वाद 
कदाचित्‌ मेरी पुस्तको के अर्थ को लेकर झगडा होगा । इससे अच्छा तो 
यही है कि मेरी पुस्तके मेरे साथ ही जला दी जाय । 

पर थह तो गाधीवाद या सर्वोदिय के अपने जीवन का प्रइन है । 
उसकी देन आज भी इतनी हो चुकी है कि न केवल भारत, वरन्‌ विश्व 
के आधुनिक इतिहास में गाधी-युग एक महत्त्व का स्थान प्राप्त करेगा । 
सन्देह, अविश्वास, होड, प्रवञचना, आत्म-विस्मृति तथा हिसा के इस 
काल में उसने आशा, प्रेम, भ्रातृत्व और आत्म-परिचय का प्रवल सन्देश 
दिया है, इस सन्देश भारत-जैसे एक महान्‌ राष्ट्र को जाग्रत कर दिया 
हैं और ससार के उत्पीडित वर्ग के हाथ में अन्याय एवं उत्पीडन निवार- 
णार्थ एक अत्यन्त शक्तिमान अस्त्र प्रदान किया है। 
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[ सृत्र रूप में गांगीवाद की सक्षिप्त रूपरेखा | 


पै) अन्‍चि 


न्शज 


लगी 


( 


नाप 
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2, आध्यात्मिक भोर धार्मिक 


गावीवाद सत्य की साधना का विज्ञान है । 

उसकी समस्त प्रवृत्तियाँ ब्रह्म में उसके दृढ़ विश्वास से उदभूत हुई हैं। 
यह ब्रह्म सर्वदुष्टा, सवशक्तिमान और सर्वेव्यापक है । जगत्‌ उसी 
के कारण और उसी को लेकर है । 

यह ब्रह्म प्राय गाधी-दर्शन में सत्य के नाम से पुकारा जाता है । 
इस ब्रह्म या सत्य का साक्षात्कार ही मानव-जीवन का चरम लक्ष्य हैं । 
अहिसा इस सत्य के साक्षात्कार का साधन है। यह सत्य का प्रेरक 
आधार और बधिष्ठान है । 

ब्रह्म या सत्य वी विश्वत्पता के कारण उसका अछय सब में है। 
जगत में उसी का प्रकाश है । अत उसके साक्षात्कार के लिए इस 
विश्वरूप से ऐक्य की अनुभूति ज़रूरी है। सर्वात्मा सवमे घटित है । 
आत्मेवय से उसका अनुभव होता है और आत्मैक्य की अनभूति 
करने वाला क्षुद्र बहता से मुक्त होने के कारण हिंसा की धारणा 
नही कर सकता । 

जगत्‌ की जितनी प्रवृत्तियाँ इस सत्य (लक्ष्य) भौर अहिंसा (साधन) 
के अनुकूल या उनकी अनुभूति को बढाने वाली है, श्रेयस्कर ६, जो 
इनके विरुद्व पढ़ती हूं त्याज्य है । 

इस संत्य-साथना के लिए व्यवहार-जगत मे, मन, वन और कर्म में 
सत्य तथा अहिमा की प्रतिप्ठा आवश्यक है । 


शुभ हेतु, शुभ सावन से श्रेयय्कर कर्मो को ईश्वरापण भाव से 
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हक. ्र 


करना या फड ऊे प्रति आसकित का त्याग ही धर्म का मूल है । इस 
प्रवृत्ति को बटानेयाले सब कार्य धर्म है । 


२, याधीवणन की जयला 


रा 
्च्यक 


१ सत्य लक्ष्य है । 


कि । 


45) 


है. 


डरती 


सत्य के लिए अहिंसा साधन हूँ । (वैसे आत्यन्तिक रुप में अहिंसा 
स्वय सत्य है) । 
अहिसा मन की एक प्रवृत्ति हैं। इसमें एक ओर दमरों के प्रति 
विद्वेप था एकान्त अभाव है, दूसरी ओर सर्वात्मा से अभिन्नता की 
अनुननि है । 
अहिलसा के लिए ब्रह्मचर्य आवश्यक हैं । 
ब्रह्मचयं का आत्यन्तिक लर्य मन को ब्रह्म में मियोजन करने की 
चेप्टा हैं । उसके दिए भन, वलन और यघरीर की पवित्रता आवश्यक 
हैं इसलिए ब्रह्मचय का स्थृद् अर्थ मन, वचन और शरीर से पवित्र 
रहना और अपनो शक्तियों को लक्ष्य (सत्य-सावना या ब्रह्म-साथना ) 
में केन्द्रित कर देना है 
ब्रह्मचर्य के लिए अस्वाद, अस्तेय और अपरियग्रह आवश्यक हें । 
अमस्वाद याने केवद उसी और उतने ही आहार का परहण जो सावना 
में घरोर को स्वस्थ और उपयोगी रखने के छिए अनिवार्य हैं। जो 
शरीर के साथ मन की श्रेष्ठ वृत्तियो अर्थात्‌ सात्विक भावनाओं को 
जाग्रत करने में सहायक है । जिससे यरीर में जाठस्थ था परवजता 
का जन्म न हो। अस्तेय दूसरे की, या अपनी कही जाने वाली चीज 
का भी अनावश्यक प्रयोग अस्तेय है । अहिसा से भी इस वृत्ति का 
क्रियात्मक सम्बन्ध है। किसी चीज की फिलहाल अनिवार्य आवध्यक्ता 
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न होने पर भी भविष्य के छिए सचय करके रखता पर्ग्रिह है| इस 
वृत्ति का अभाव रसना अपरिग्रह हूँ। परिग्रिह क्राद्यात्मिक दृष्टि से 
ब्रह्म था परमेग्वर में विब्वास के अभाव वा शिविलता का सूचक है 
और व्यावहारिक दृष्टि में इसके कारण निजत्व एवं परत्व के भाव फा 
जन्म होता हैं। इसी प्रकार अपरियग्रह आध्यात्मिक दृष्टि से परमेश्वर 
या लक्ष्य में दृढ़ विष्वाय और तदनुऊूछ आचरण का सूचक है । 
सत्य और अहिसा का साधक अन्य व्यक्तियों और धर्मा के अति 
समत्व का भाव रखता है । 


गाधीदर्शन के भिदान्ता का सामाजिक प्रयोग 


अहिसा 


पति 


गाधीदर्गन की अहिसा केबल व्यक्तिगत ही नही है । उसका प्रयोग 
केवल निजी आध्यात्मिक साधना तक ही सीमित नहीं, जीवन और 
समाज के प्रत्येक क्षेत्र में उसका प्रयोग और उपयोग सभव और 
उचित है| गाधीदर्गन का विश्वास हैं कि विग्व की नि्िप्तया 
नि स्वार्य सेवा ही परमेण्वर की श्रेष्ठ उपासना है इसलिए वह अहिसा 
के व्यापक संगठत करके समाज की सेवा और परिष्कार का प्रयत्न 
करता हैं । 

इसलिए यद्यपि सत्य तथा अहिंसा की साथना का मरोत एव केन्द्र 
व्यक्षि की आत्मा है पर उसका क्षेत्र समष्टिगत भी है । गाधीवाद 
अहिमा को सघंटित करता और व्यापक रूप में बड़ी-ड़ी राज- 
नीतिक तथा सामाजिक समस्याओं को हल करने के लिए उसका 
सामूहिक प्रयोग करता है। उसकी अहिसा और उमके सिद्धान्त 
सर्वांगीण है । साथक केवल निजी जीवन में ही अहिसा का पालन 
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करके सन्तुप्ट वही रह सकता। समाज के प्रत्येक क्षेत्र में, उसके 
चारो ओर, जो हिंसा फैली हुई होगी, उसे दूर कर वहाँ भी अहिंसा 
की प्रतिप्ठा करना उसका कत्तेव्य है । जवतक समाज मे हिंसा हैं 
और अन्य लोग उसके कारण सन्मार्ग पर चलने में अभवत हैँ तवतक 
उस हिंसा को शअक्ति-भर दृूरकर समाज की सर्वागीण उन्नति का 
मार्ग हर तरह से प्रशस्त करना उसका धर्म हैं । 


सत्याग्रह 


इ 


सब सुखी हो, सव मिरामय हो सब श्रेय को देखे, यह गाँवीदर्णन 
का लक्ष्य हैँ। इसी को उसकी भाषा में 'सर्वोदिय' कहा गया (जिसमे 
सवका सब तरह से विकास हो) इस सर्वोदिय की साधना को 
सत्याग्रह तथा उसके साधक को सत्याग्रही कहा जाता है । सक्षेप में 
सत्याग्रह अथर्म के अहिसात्मक विरोध वो कहते हैं! यह निजी तथा 
सावंजनिक दोनो प्रकार का हो सकता हूँ । 
सत्यायह निजी रूप में आध्यात्मिक साधना हैँ! समप्टि रूप में 
सामाजिक कल्याण की साधना हूँ! वह व्यक्ति तथा समाज के दोपों 
को दूर कर दोनों के बीच हितकर सम्बन्ध म्थापित करता है । 
सत्याग्रही की महिला जितनी ही निर्मेल ओर श्रेप्ठ होगी उतनी ही 
गक्ति अधर्म के प्रति किये जानेवाले उसके सत्याग्रह में होगी । 
सत्याग्रही मानता है कि मनुष्य में ईव्वरत्व हैं। यह ईव्वरत्व या श्रेष्ठ 
सत्त्व कुस॒स्कार, कुसग, कुचाल तथा प्रतिकूल परिस्थिति के कारण 
दव जाता है । उस मृच्छित देवत्व को, सत्याग्रह द्वारा जाग्रत करने 
का प्रयत्न सत्याग्रही करता हैं । उसकी लडाई दोप, अपराध इत्यादि 
से है, दोपी या अपराधी से नहीं । वह ऐसे सव सभव उपायों का 
प्रयोग उन दृूषणों को दर करने में करता है जो अटिसात्मक हो 
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तथा जिनके द्वारा न केवल समाज या समूह का कल्याण हो वरन्‌ 
उस व्यक्ति, वर्ग, समृह या सस्था का भी सस्कार और कल्याण हो 
जिसके विरुद्ध सत्याग्रह किया गया हैं । 

७ जहाँ अहिसा है तहाँ अभय है । इसलिए सत्याग्रह की पहली शर्ते 
भय को सर्वथा नष्ट कर देना हैँ। सत्याग्रही का कोई अस्त्र भृप्त 
नही है । वह कष्टो से भागता नहीं, न युद्ध के समय गोपनीयता 
से काम लेता हैँ । वह अत्याचारी, आक्रामक या विरोधी के उत्पीडन 
का जबदंस्त विरोध करता है पर विरोध करते हुए भी क्रोध नही 
करता, न मन मेछा करता हैं । इस विरोध में उसपर जो आपदाए 
आये उन्हें हँसते हुए सहन करता है । 

८ इस प्रकार वह युद्ध में अपने प्रतिपक्षी के विरुद्ध एक ऐसे अरत्र का 
प्रयोग करता है जिसके प्रयोग और उपयोग से प्रतिपक्षी सर्वथा 
अपरिचित है । यह अस्त्र प्रतिपक्षी मे एक नैतिक संघर्ष भी पैदा 
कर देता हूँ ओर इस प्रकार उसकी अधम वृत्तियो को कमजोर 
कर देता है । 

९ जहाँ शासक और शासित वर्गो, देशो या समहो के सम्बन्ध को लेकर 
सत्याग्रह किया जाता है तहा सत्याग्रह इस भावना के मूछ पर अपना 
संगठन करता हूँ कि कोई शासक वर्ग था शासन सस्था, शासित के 
श्ेत्यक्ष या अप्रत्यक्ष सहयोग के बिना एक क्षण नहीं टिक सकती । 
इसलिए वह अहिसात्मक उपायो के सहारे यह प्रयत्न करता हूँ कि 
शासित वर्ग सघटित रूप से अपना सम्पूर्ण सहयोग शासक वर्ग से 
हटा ले। इस यूद्ध नीति से वह शासन सस्या या प्रतिपक्ष में मनो- 
वाड्छित सुधार, विकास, या आवश्यक होने पर उसका पूर्ण सहार 
भी कर सकता है । 
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१० गाधीवाद ने सत्याग्रह के रूप में मानव-जाति को हिसात्मक युद्ध की 
जगह नेतिक युद्ध करके विजयी होने का एक अत्यन्त शक्तिमान और 
कल्याणकारी अस्त्र प्रदान किया हैं । 

११ सक्षेप में सत्याग्रह अवर्म से लडने या व्यक्ति एवं समाज की मूछित 
आत्मा को जाग्रत करने का युद्ध-विज्ञान है । 
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राजनीति और स्वराज्य 

१२ गाथीवाद का आदर्ण,स्वराज्य--राम राज्य हूँ। रामराज्य का मतलव 
कोई पौराणिक राज्य-सस्था-विशेष नही । इसका मुख्य अभिश्राय 
न्याय और घमं-प्रधान राज्य से है । 

१३ गावीवाद का आदर स्वराज्य केवल बहुमत का स्वराज्य नही है । 
यह ठीक हैं कि बहुमत का राज्य वर्तमान अवस्था में एक अ्रगति का 
सूचक है पर गाधीवाद का आदर्श अधिक-मे-अधिक लोगों का 
अधिक-से-अधिक सुख (१6ज्ययपा ए079670 67 77क्रतगयपाए 
7०7००) में समाप्त नहीं होजाता वह सब छोगो के लिए अधिक- 
से-अधिक उचित सुविधा और सुख' के आदर्श को लेकर चलता हे। 

१४ गाधीवाद को शासन तत्र के वाह्म स्प के प्रति कोई आग्रह या 
पक्षपात नही है । यह राजतत्र भी हो सकता है, श्रजातत्र भी हो 
सकता है--जब तक उसकी आवश्यक शर्त पूरी होती रहे, जब- 
तक उसका आधार हिंसा और जवर्दस्ती, अन्याय और अधर्म नही है। 

१५ गाधीवाद के स्वराज्य में धन-वितरण की वर्तमान विपमता न होगी, 
कोई भूखा-तगा व रहेगा, कोई बेकार न होगा, सवकी शक््तियाँ 
समाज के न्यायपूर्ण उत्थान एवं हित में छगती होगी | न्याव सुलभ 
होगा, बहुमत अल्पमंत की स्वतत्रत्ता की अपनी ही स्वतत्रता को तरह 

१९६ 


गाधीधवाद को झूप-रेखा 


रक्षा करेगा । इसमे समत्व का भाव रहेगा । प्रत्येक समर्थ व्यवित 
के लिए जारीरिक श्रम अनिवार्य होगा । कोई बंठे निठल्ले न खा 
सकेगा । 

१६ गाधीवाद का आदर्श स्वराज्य एक प्रकार का सुसस्कृत 'अराजकवाद 
(एनाकिज्म) होगा जिसमें मनृप्य के आचरण पर राज्य की ओर 
से कम-से-कम नियत्रण होगा । मनुष्य की श्रेष्ठ वृत्तियो को उभरने 
और विकसित होने का मौका दिया जायगा | लोग दण्ड भय से नहीं, 
दूसरे के हित से अपने हित का सम्बन्ध हैँ इसे समझते हुए एक-दूसरे 
के प्रति, ससाज के प्रति अपने कर्तव्य का पालन करेगे । 

८ ९ )८ २८ 

आर्थिक, व्यापारिक, औद्योगिक क्षेत्र 

१७ अपने गलत दृष्टिकोण और नेतिक आधार से बृन्य होने के कारण 
वर्तमान अर्थज्ञास्त्र ने (जो तत््वत केवल पश्चिम का अर्थशास्त्र 
है ) व्यकिति के जीवन मे भोग-विछास ओर समाज में पाखण्ड, 

गात्म-वचना भोर कृत्रिमता की वृद्धि की है। धन सामाजिक मर्यादा 

और श्रेष्ठता की प्रधान कसौटी और साधन बन गया है । इससे 
समाज में गलत मूल्यों (५७७८४) की सृष्टि हुई । है । इसके कारण 
प्रत्येक व्यक्ति, वर्ग और समूह में धन की तृष्णा आई है ओर उस 
तृष्णा के कारण अधिकाबिक आर्थिक छाभ उठाने, धन सह करने 
तदर्थ भोपण, छूट, होड, अत्याचार इत्यादि की वृद्धि हुई है। 

गावीवाद का अर्थशास्त्र नीति से रहित नहीं है, वह नीति पर 
आश्रित हैं। वह वर्तमान आशिक दृष्टिकोण का विरोची है। वह 
समाज-हिंत को थम एवं साहसिकता के मूल मे रखना चाहता हैं । 


वह घन को उससे भषिक भहत्त्व नही देता जितना दिया जाना 
२९२ 
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गाधीदर्शन-सृत्रावली 


चाहिए। वह ऐसी अर्वव्यवस्था चाहता हैं जिसमें घन का विपम 
वितरण न हो, जीवन में सादगी जौर स्वच्छता जाये, व्यक्तियों, 
वर्गों, समूहों, और राप्ट्रो में महितकर होड न हो सके | प्रत्येक को 
जपती ग्रुजर-बसर की काफी सुविधा मिलनी चाहिए । 

ग्रावीवाद बहुत बडे पैमाने पर बडे-वडें उद्योय-धन्धे कायम न करेगा | 
वह देश के शिल्प के स्थानीय और देशी रूप एवं संगठन की यया- 
सम्भव सुरक्षित रखेगा । उद्योगों में निरक्रेद्रीयकरण की नीति की 
ओर उसका झुकाव है । क्योकि बिना इसके प्रामीण जीवन की रक्षा 
और उन्नति असम्भव हैं। वह छोटे-छोटे और यवासम्भव स्वतन्त्र 
समूह, प्राम-सस््या एवं उद्योग के रूप में स्थापित करना चाहता हैं । 
यदि आपद्वर्म रूप में किसी समय, वडे-बडे करू-कारखाने खोलते 
पड़े तो उन या पहले के बडे कारखानों एवं उद्योगों पर वह राज्य 
का नियत्रण उस सीमा तक रखेगा कि उनके प्रभाव का दुरुपयोग 
ने हो सके । 

वह अनावश्यक और फालतू उत्पत्ति का विरोधी है 
वह व्यापार तथा .उद्योग से आधथिक छाभ की प्रेरणा की हटायेगा ! 
नर /( 4 ५ 


शिक्षा * 


श्र 


केवल अक्षर-त्ञान तवा पुस्तकीय पठन-पाठन का नाम शिक्षा नहीं है । 


२४ सच्ची शिक्षा मनुष्य में स्वार्थ-भाव को हटाकर उसकी चित्त-वृत्तियो 


२५ 


को मस्कृत तथा उदार बनाती है और मनुष्य को चत्य और असत्य, 
पुण्प-पाप, कर्तेव्य-अकतंव्य के निर्णय की शक्षित देती हैं । 


जज 


गाघधीवाद ऐसी ही शिक्षा का समर्थक हैं जो व्यक्ति को अपने ऊपर 


हारा 


नियत्रण रखने में सहायक हो । जो उसे समाज के लिए हितकार 
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गाधीवाद की रुप-रेखा 


ओर यथासम्भव स्वावलूम्बी बनावे। जिससे झूठा अहकार एवं 
बढाई-छोटाई की भावना न पैवा हो। जो मनुष्य को समाज मे 
अपना उपयुक्त स्थान ग्रहण करने और अपना कर्तव्य करने के योग्य 
बनावे और जो आचरण मे प्रकाशित हो | मतलव जो मनुष्य को 
क्षुद्रता के बन्चनो से मुक्त करती है, वही शिक्षा या विद्या हैं । 

२६ शिक्षा में शरीर, मन तथा आत्मा तीनों की चेतनाएँ एवं सभावनाएँ 
दिन-दिन स्पष्ट और विकसित होनी चाहिएँ । 
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९:5७ 
पे “हुस! हिन्दुस्तान भर में अनोखा प्रयत्न है। हि 
हे यदि हिन्दी अथवा हिन्दुस्तानी को राष्ट्रभापा 
हा बनना है तो ऐसे मासिक की अत्यावश्य- हि 
प कता दे । प्रत्येक प्रान्त की भाषा में जो लेख. ५१ 
रा ढिखे जाते € उनका परिचय राष्ट्रभापा द्वारा हम 
हर सबको मिलना चाहिये। बहुत खुशी की वात न 
हे हैं कि अब ऐसा परिचय दिल चाहे उसको टी 
रत (हप्त! द्वरा प्रति मास आधे रुपये मे मिल पे 
नि सकेगा |” पा 
हा महात्मा गावी हे 
न्य ध्स््य्प् ) 
हिंसा! कायालय बनारस केण्ट है 
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क्या थाप जानते हैं 


योग से मृत्यु पर विज्ञय सम्भव है, 

योग से मनुष्य आकाश में उड़ सकता हैं, 

योग से हजायें वर्ष की आयु प्राप्त की ज्ञा सकती दै, 

योग से मुरदे को जिलाया जा सकता है, 

योग से हजारों मील दूर के प्राणियों से वात की जा सकती है; 
योग से छोहा सोना बनाया जा सकता है 


ओर योग से परम शान्ति प्राप्त की जा सकती है । 


इसके प्रामाणिक उदाहरण आपको इस पुस्तक में मिलेगे। यह 
कहानी नहीं है पर कहानी से अधिक मनोरजक हैं । 


मेंगाइए ओर अपने देश की विधाओं का 
() पा 
अपूर्व चमत्कार देखिए 
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